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మూ. సంజయ ఉవాచ - 
ఏవముక్త్వార్డునః సంఖ్యే రథోపస్థ ఉపావిశత్‌, 
విసృజ్య సశరం చాపం శోకసంవిగ్నమానసః. 47 
ఇతి శ్రీమహాభారతే శవసాహగస్ర్యాం సంహితాయాం వైయాసిక్యాం భీష్మ 
పర్వణి శ్రీమద్భగవద్గీతాసు ఉపనిషత్సు బ్రహ్మవిద్యాయాం యోగశాగస్ర్తే ్రీకృష్ణార్డున 
సంవాదే అర్షునవిషాదయోగో నామ ప్రథమో£_ధ్యాయః౬ఒ 
(ప్ర.అ. సంజయు డిలా అన్నాడు - 
వవమితి :- అర్జునః = అర్జునుడు, సంఖ్యే = యుద్ధంలో (యుద్ధరంగంలో), 
ఏవమ్‌ = ఇట్లు, ఉక్తా = పలికి, సశరమ్‌ = బాణాలతో కూడిన, చాపమ్‌ = ధనస్సును, 
వస్ఫజ్య = విడచి, శోకసంవిగ్నమాననః = శోకముతో కలత చెందిన మనస్సు కలవాడై, 
రథోపస్టే = రథపీఠముమీద, ఉపావిశత్‌ = కూర్చుండిపోయెను. 47 
వ్యాసరచితమైన లక్ష శ్లోకాల సంహితయైన మహాభారతంలో, భీష్మపర్వంలో 
శతీకృష్ణార్షునసంవాదరూపము యోగశాస్త్రము, ఉపనిషత్తులు, (బ్రహ్మవిద్య అయిన 
శ్రీమద్భగవడద్గీతలలో అర్జున విషాదయోగం అను ప్రథమాధ్యాయం సమాప్తం. 
“లాలనందినసి” అను / శ్రీమద్భగవద్గీతాశాంకరభాష్యాంధ్ర 
వ్యాఖ్యానంలో ప్రథమాధ్యాయం సమాప్తం. 
ఆధ ద్వితతలెరాల_. ధ్యాయుః 


మూ. సంజయ ఉవాచ - 

తం తథా కృపయావిష్టమడ్రుపూర్ణాకులేక్షణమ్‌, 

విషీదన్తమిదం వాక్యమువాచ మధుసూదనః. క్ష 

సంజయుడు ఇట్లు చెప్పెను - 

ప్ర-అ. తమితి :- తథా = అట్లు, కృపయా = జాలితో, ఆవష్టమ్‌ = ఆవహించబడిన 
వాడు, అశ్రుపూర్ణాకులేక్షణమ్‌ = కన్నీళ్లతో నిండిన వ్యాకులమైన నేత్రాలు కలవాడు, విషీదన్తమ్‌ 
= విషాదం చెందుతూన్నవాడు అయిన, తమ్‌ = ఆ అర్జునుని గూర్చి, మధుసూదనః = 
శ్రీకృష్ణుడు, ఇదం వాక్యమ్‌ = ఈ వాక్యమును, ఉవాచ = పలికెను. 1 
మూ. కుతస్త్వా కశ్మలమిదం విషమే సముపస్థితమ్‌, 

అనార్యజాష్టమస్వరమకీర్తికరమర్షున. 2 
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ప్ర.అ. భగవంతుడైన శ్రీకృష్ణు డిట్లనెను. 


కుత ఇతి :- అర్జున = అర్జునా ! అనార్యజుష్టమ్‌ = ఆర్యులు కానివారిచేత, 
అనగా, శాస్ర్రజ్ఞానం లేనివారిచేత, పొందబడేది, అస్వర్యమ్‌ = స్వర్గానికి ఉపకరించనిది. 
స్వర్గం ఇవ్వనిది, అకీర్తికరమ్‌ = అకీర్తిని కలిగించేది అయిన, ఇదమ్‌ = ఈ, కశ్మలమ్‌ = 
మాలిన్యము, విషమే = క్లిష్టసమయంలో, కుతః = ఎక్కడినుండి, త్వా = నిన్ను సముప 


స్థితమ్‌ = వచ్చిచేరినది? 2 
మూ. కైబ్యం మా స్మ గమః పార్థ నైతత్త్వయ్యుపపద్యతే. 
కుద్రం హృదయదౌర్చల్యం త్యక్వోత్తిష్ట పరంతప. 3 


ప్ర.అ. కైజ్యమితి :- పార్థ = అర్జునా ! క్షైబ్యమ్‌ = అధైర్యమును, మా స్మ గమః 

= పొందకుము. వతత్‌ = ఇది, త్వయి = నీయందు, న ఉపపద్యతే = తగదు. పరంతవ 
= శత్రువులను పీడించేవాడా ! క్షుద్రమ్‌ = నీచమైన, హృదయదౌర్చల్యమ్‌ = హృదయ 

దౌర్చ్భల్యాని, త్యక్త్వా = విడచి, ఉత్తిష్ట = లెమ్ము. 3 
మూ. అర్జున ఉవాచ - 

కథం భీష్మమహం సంఖ్యే ద్రోణం చ మధుసూదన, 

ఇషుభిః ప్రతియోత్స్యామి పూజార్హావరిసూదన. 4 

ప్ర.అ. అర్జ్వునుడిట్లనెను - 

కథమితి :- అరిసూదన = శత్రువులను నశింపచేయువాడా ! మధుసూదన = 
కృష్ణా! పూజార్హౌ = పూజించుటకు తగిన, భీష్మమ్‌ = భీష్ముణ్ణి, ద్రోణం చ = ద్రోణాచార్యునీ, 
సంఖ్యే = యుద్ధమునందు, అహమ్‌ = నేను, కథమ్‌ = ఎట్లు, ఇషుభిః = బాణాలతో, 
ప్రతియోత్యామి = ఎదిరించి యుద్ధం చేయుదును? 4 
మూ. గురూనహత్వా హి మహనుభావాన్‌ 

శ్రేయో భోక్తుం ఖైక్ష్యుమపీహ లోకే, 

హత్వార్థకామాంస్తు గురూనిహైవ 

భుజ్జీయ భోగాన్‌ రుధిరప్రదిగ్గాన్‌. 5 

ప్ర.అ. గురూనితి :- మహానుభావాన్‌ = గొప్ప తపోవిద్యాదిసంపద గల, గురూన్‌ 
= గురువులను, పూజ్యులను, అహత్వా = చంపకుండా, ఇహ లోకే = ఈ లోకంలో, 
ఖైక్ష్యమ్‌ = భిక్షాన్నమును, భోక్తుమ్‌ అపి = తినుటకు కూడ తినుట కూడ), శ్రేయః = 
శ్రేయస్మరము. గురూన్‌ = గురువులను, హత్వా తు = చంపి యితే (చంపినట్లయితే), 
ఇహైవ = ఇక్కడ మా(త్రమే, అర్ధకామాన్‌ = అర్ధములను, కామాలను, రుధిర 'ప్రదిగ్దాన్‌ = 
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రక్తముచేత పూయబడిన, భోగాన్‌ = భోగాలను, అనగా రక్తంలో తడిసిన భోగాల రూపంలో 
ఉన్న అర్ధకామాలను, భుజ్చీయ = అనుభవింతును. వాటిని ఈ లోకంలో మాత్రమే 
అనుభవిస్తానేమో కాని స్వర్గాద్యుత్తమలోకటప్రాప్తి మాత్రం ఉండదు అని భావం. 5 
మూ. న చైత ద్విద్మః కతరన్నో గరీయో 

యద్వా జయేమ యది వా నో జయేయుః, 

యానేవ జిత్వా న జిజీవిషామ 

స్తే౭_ వస్థితాః ప్రముఖే ధార్తర్మాష్టాః. 6 

ప్ర.అ. నేతి:- యద్వా జయేమ = మనం జయించినా, నః = మనలను, యది 
వా జయేయుః = వాళ్లు జయించినా, కతరత్‌ = ఏది, గరీయః = గొప్పదో, ఏతత్‌ = ఈ 
విషయాన్ని, న విద్మః = మేము తెలుసుకొనజాలకున్నాము. యానేవ = ఎవరిని, హత్వా = 
చంపి, న జిజీవిషామః = జీవించా లని కోరుకొనమో, తే = ఆ, ధార్తరాష్టాః = ధృతరాష్ట్ర 
కుమారులు, ప్రముఖే = మన ఎదుట, అవస్థితాః = నిలచి ఉన్నారు. 6 
మూ. కార్పణ్యదోషోపహతస్వభావః, 

పృచ్చామి త్వాం ధర్మసంమూఢచేతాః, 

య[చ్చేయః స్యాన్నిశ్చితం [బ్రూహి తన్నే 

శిష్యస్తే2.హం శాధి మాం త్వాం ప్రపన్నమ్‌. 7 

ప్ర.అ. కార్చణేేతి :- కార్పణ్యదోషోపహతస్వభావః = దైన్యం అనే దోషంచేత 
కొట్టబడిన స్వభావం (చిత్తం) కలవాడనై, ధర్మసంమూఢచేతాః = ధర్మం విషయంలో మోహం 
చెందిన మనస్సు కలవాదనై, త్వామ్‌ = నిన్ను పృచ్చామి = అడుగుచున్నాను. మే = నాకు, 
యత్‌ = ఏది, శ్రేయః = శ్రేయస్సుగా, స్యాత్‌ = అగునో, తత్‌ = దానిని, నిశ్చితమ్‌ = 
నిశ్చితంగా, బ్రూహి = చెప్పుము. అహమ్‌ = నేను, తే = నీయొక్క శిష్యః = శిష్యుడను, 
త్వామ్‌ = నిన్ను ప్రపన్నమ్‌ = శరణుజొచ్చిన, మామ్‌ = నన్ను శాధి = శాసించుము. 
7 
మూ. న హి ప్రపశ్యామి మమాపనుద్యా 

ద్యచ్చోకముచ్చోషణమిన్టియాణామ్‌, 

అవాప్య భూమావసపత్నమృద్దం 

రాజ్యం సురాణామపి చాధిపత్యమ్‌. 8 

ప్ర.అ. నేతి :- భూమౌ = భూలోకమునందు, అసపత్నమ్‌ = శత్రువులు లేని, 
బుద్ధమ్‌ = సకలైశ్వర్యసంపన్నమైన, రాజ్యమ్‌ = రాజ్యమును, అవాప్య = పొందినా, 
సురాణామ్‌ = దేవతల, ఆధిపత్యమ్‌ అపి = ఆధిపత్యాన్ని పొందినా కూడ, యత్‌ = ఏది, 
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నియాణామ్‌ = ఇంద్రియాలకు, ఉచ్చోషణమ్‌ = శోషణమును కలిగించే, మమ శోకమ్‌ 

= నా శోకాన్ని అపనుద్యాత్‌ = తొలగించునో, అట్టి దానిని దేనినీ కూడ, న ప్రపశ్యామి 
హి = చూడను. 8 
మూ. సంజయ ఉవాచ - 

ఏవముక్త్వా హృషీకేశం గూడాకేశః పరంతపః, 

న యోత్స్యు ఇతి గోవవిన్చముక్వ్వా తూష్టీం బభూవ హా. 9 

ప్ర.అ. సంజయుడు పలికెను - 

ఏవమ్‌ ఇతి :- పరంతపః = శత్రుసంతాపకారియైన, గుడాకేశః = అర్జునుడు, 
హృషీకేశమ్‌ = ఇంద్రియాలకు ప్రభువైన (సకల (ప్రాణుల ఇంద్రియాల ప్రవృత్తికి కారణ 
భూతుడైన), గోవిన్హమ్‌ = శ్రీకృష్ణుణ్తి గూర్చి, ఏవమ్‌ = ఇట్లు, ఉక్త్వా = పలికి, న యోత్స్యే 
= యుద్ధం చెయ్యను, ఇతి = అని, ఉక్త్వా = అని, తూష్టీం బభూవ హ = మౌనముగా 


ఉండిపోయెను. 9 
మూ. తమువాచ హృషీకేశః ప్రహసన్నివ భారత, 
సేనయోరుభయోర్మధ్యే విషీదన్తమిదం వచః. 10 


ప్ర-అ. తమితి :- భారత = మహారాజా ! ఉభయోః = రెండు, సేనయోః మధ్యే 
= సేనల మధ్యయందు, విషీదన్తమ్‌ = దిగులు చెందుచున్న తమ్‌ = ఆ అర్జునుని గూర్చు 
హృషీకేశః = శ్రీకృష్ణుడు, ప్రహసన్నివ = పరిహసిస్తూన్నవాడు వలె, ఇదమ్‌ = ఈ, వచః 
వచనమును, ఉవాచ = పలికెను. 10 
వి. “ధర్మక్షేత్రే కురుక్షేత్రే” ఇత్యాదిప్రథమాధ్యాయప్రథమశ్లోకం మొదలు ద్వితీయా 
ధ్యాయంలోని ఈ పదవ శ్లోకం వరకు ఉన్న (గ్రంథభాగం. ఉపోద్దాతకథారూపమైనది. 
అసలు భగవద్దీత ద్వితీయాధ్యాయంలోని పదకొండవ శ్లోకంతో - “అశోచ్యానన్వశో చస్త్వమ్‌” 
ఇత్యాది శ్లోకంతో, ప్రారంభం అవుతుంది. అందుచేతా ఇంతవరకూ ఉన్న గ్రంథం వ్యాఖ్యానా 
కేక్షం కాకపోవడం చేతా, శ్రీ శంకరభగవత్పాదులు ఈ శ్లోకంనుంచే తమ భాష్యం 
ప్రారంభించారు. 


శ్రీ బెల్లంకొండ రామారావు అను ప్రసిద్ధ నామధేయం గల శ్రీ రామరాయకవి 
నాతిచిరభూతకాలంలో ఆంధ్రదేశాన్ని అలంకరించిన అద్వైతవిద్యాప్రవీణులల్లో అగ్రగణ్యులు. 
1875లో జన్మించిన వీరు ముప్పై ఎనిమిది సంవత్సరాల అత్యల్పవయస్సులో స్వర్గస్టు 
లైనారు. హయగ(గీవోపాసన చేసి హయగ(గీవానుగ్రహంచేత సమస్తశాస్తాలను హస్తామలకం 
చేసికొన్న ఈ మవాపురుషుడు అద్వైతసిద్ధాంతానికి సంబంధించిన అనేకగ్రంథాలు 
రచించారు. శ్రీ శంకరభగవత్పాదప్రణీత మైన భగవద్గీతాభాష్యానికి వీరు. “భాషార్క ప్రకాశ” 
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అనే పేరుతో సువిస్తృతమూ (ప్రామాణికమూ అయిన వ్యాఖ్య రచించారు. భగవద్రా 
మానుజులు, వారి అనుయాయులైన వేదాంతదేశికాదులు తమ గ్రంథాలలో శాంకరభాష్యం 
మీద చాలా ఆక్షేపణలు చేసి ఉన్నారు. ఈ ఆక్షేపణ లన్నింటికీ శాంకరభాష్యాదులలోనే 
సమాధానాలు దొరుకుతాయి. అయినా కూడ శ్రీ రాయకవి చెప్పినట్లు ఆక్షేపణంకొరకే 
ఆక్షేపణ అన్న పద్ధతిలో నడిచాయి ఈ ఆక్షేపణలన్నీ. “గీతాభిప్రాయః శాజ్మరభాష్యాదేవ 
జేయ నతు రామానుజభాష్యాదిభిః, తేషాం శ్రీ శజ్మరభాప్యనిన్లైకప్రధానోద్దే శత్వాత్‌ 
మూలాననుగతార్థత్వాత్‌ వేదాన్తవిరుద్ధత్వేనాప్రమాణత్వాచ్చు తద్భాష్యాణామ్‌” (భా. అ.ప్ర. 
ప్రారంభంలో). అందుచేత ఆ ఆక్షేపణ లన్నింటికీ తగు సమాధానాలు చూపుతూ ప్రత్యాక్షేపణలు 
చేయడంకోసమే శ్రీరామరాయకవి తాము వ్యాఖ్య (వాయడానికి పూనుకొనునట్లు 
ప్రారంభంలోనే చెప్పుకొన్నారు. - “తత్ర చశజ్మరభాష్యప్రతిపక్షభూతభాపష్యమధ్యే రామానుజ 
భాష్యమేవ ప్రధానమితి ప్రధానమల్లనిబర్దణన్యాయేన రామానుజభాహ్యే వేదాన్తదేశికకృత 
తాత్పర్యచన్దికాసహితే శుతియుక్యాదిభిః విమృష్టే సతి శాంకరభాష్యం నిరవద్యమ్‌, 
అప్రతిభటం స్థితం స్యాదిత్వేతదద్ధమహమధునా మన్దమతిరపి శ్రీ హయగ[గ్రీవదేవకృపయా 
శ్రీ శాజ్క్మరభగవద్ద్గీతాభాష్యవ్యాఖ్యానే ప్రవృత్తవా (భా. అ.ప్ర. ప్రారంభం). ఆ యా ఆక్షేపాలకు 
సమాధానాలు చెప్పే సందర్భాలలో శ్రీ రామరాయకవి తమ కున్న se 
ప్రతిపక్షులనే అనకరిస్తూ, వాక్కాటవం కూడా చూపించారు. ఈ ఆక్షేప - సమాధాన - 
ప్రత్యాకేపాదులు విషయ జిజ్ఞాసువులైన ధీమంతులకు చమత్మారజనకంగాను, తత్తత్సిద్దాంత 
జ్ఞానోపయుక్తాలుగాను ఉంటా యనే అభిప్రాయంతో, కాటవాన్ని మాత్రం పరిత్యజించి, ఆ 
విషయాలను ఈ బాలానందినిలో (ప్రతిపాదించడం జరిగింది. 


భా.అ.(ప్ర. “శంకరమతంలో గురుశిష్యాదిద్వైతమే లేనప్పుడు 1గంథారంభమే 
అనుపపన్నం, యుక్తం కాదు అని వేదాంతదేశికుల ఆక్షేపం. దానికి సమాధానం పరమార్ధ 
దశలో ద్వైతం లేకపోయినా వ్యవహారదశలో ఉంది కాబట్టి గ్రంథారంభం చేయడంలో 
అనుపపత్తి ఏడీ లేదు. సమాధి (నిర్వికల్పకసమాధి) మొదలైన అవస్థలలో ద్వైతం ఉండదు, 
తద్భిన్నావస్థలలోనే ద్వైతం ఉంటుంది. అని ద్వైతులు కూడా అంగీకరించవలసిన విషయమే 
కదా? ఎక్కడో ఎందుకు - సుషుప్తిలో (గాధనిద్రావస్థలో) ద్వైతం ఉండ దనీ, ద్వైతం 
స్వప్నజాగరితావస్థలలో మాత్రమే ఉంటుం దనీ ప్రాణు లందరికీ తెలిసిన విషయమే. 
అందుచేతనే - “యథత్ర సర్వమాత్మైవాభూత్‌ తత్‌ కేన కం పశ్యేత్‌” (అంతా ఆత్మయే 
అయినప్పుడు దేనితో దేనిని చూస్తాడు) అనే శ్రుతి సుషుప్తికి, ముక్తికీ కూడా అన్వయిస్తుంది 
అని వ్యాసుడే “స్వాప్యయసంపత్యోః” అనే సూత్రంలో (ప్రతిపాదించాడు. అయితే “ద్వైతం 
ఉంటేనే వ్యవహారం ఉంటుంది, వ్యవహారం ఉంటేనే ద్వైతం ఉంటుంది” అని అన్యోన్యా 
శయదోషం కదా అనడానికి వీలులేదు. బీజాంకురాల వలె ఈ ద్వైత - వ్యవహారాలు 
అనాదులు గాన (ఇవి ఫలానా సమయంలో ప్రారంభం అయినా యని చెప్పడానికి శక్యం 
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కావు గాన) అ దోషం లేదు. ఈ వ్యవహారం అజ్ఞానులకు మాత్రమే సంబంధించినది 
అనడానికి కూడ వీలు లేదు. అలా అంటే ఈశ్వరుడు కూడా లీలచేత జగజ్జన్మాదివ్యవహారం 
చేస్తున్నాడు గాన ఆ ఈశ్వరుడు కూడా అజ్ఞానియే అనవలసి వస్తుంది. ఈ ఉభయమూ 
కూడ (ద్వైతమూ, వ్యవహారమూ కూడ) అద్వితీయ(బ్రహ్మయందు కల్పితాలే గాన బ్రహ్మకు 
సద్వితీయత్వం అనేది కూడా ప్రసక్తం కాదు. 


నిజానికి ఈ దోషం ప్రతిపక్షి శిరస్సుమీదనే వ(జప్రహారం వలె పడుతుంది. అదెట్లనగా 
- ప్రలయావస్థలో ఈశ్వరుడు సూక్ష్మరూపంలో ఉన్న చిత్తులతోను (జీవులతోను) 
అచిత్తులతోను (జీవభిన్నజడపదార్థాలతోను) విశిష్టుడై (కలిసి) ఉంటాడనీ, ప్రపంచ దశలో 
స్టూలచిదచిత్తులతో కలిసి ఉంటా డనీ విశిష్టాద్వైతులు చెపుతారు. అందుచేత ఈశ్వరుడు 
ఎల్లప్పుడూ చిదచిద్విశిష్టుడే గాన చిదచిత్తులకు ఈశ్వరునితో సాయుజ్యం నిత్యమూ ఉండనే 
ఉంది. అందుచేత (ఈశ్వర సాయుజ్యరూప మైన మోక్షంకొరకై) వేదాంతశాస్తారంభం 
విశిష్టాద్వైతమతం ప్రకారం నిష్ఫలమే (అవసరం లేనిదే) అని చెప్పాలి. చిత్స్ప్వరూపుడైన 
జీవునికి అచిత్తుతో కూడ కలిసి ఉన్న ఈశ్వరునితో సాయుజ్యం లభిస్తే ఈ చిత్రైన జీవుని 
అర్జాంశంచేత అచిత్త్వం కూడా, స్థావరత్వం కూడా, ప్రాప్తిస్తుంది. గాన వేదాంతాధ్యయనంవల్ల 
కలిగే ఈ సాయుజ్యం అనర్ధకారి కూడ అవుతుంది. చిదచిత్తులు ఈశ్వరునికి విడదీయరాని 
విశేషణాలు, అంశాలు. అందుచేత తనతో నిత్యసంబద్దులూ, తనకంటె భిన్నములుకాని 
వారూ అయిన చేతనులను ఉద్దేశించి ఈశ్వరుడు ఉపదేశించడం కుదరదు గాన కృష్ణుడు 
అర్జునునికి ఉపదేశించడం అనేది అనుపపన్నం. అర్జునుడు చిత్‌, శాస్త్రం అచిత్‌్‌ ఈ 
చిదచిత్తులతో విశిష్పుడు (కూడి ఉన్నవాడు) ఈశ్వరుడు అనే స్థితిలో అర్జున - శాస్త్రవిశిష్టుడైన 
ఈశ్వరుడు అర్జునునికి శాస్త్రం ఉపదేశిస్తున్నాడు అనే మాటకు అర్థం లేదు కదా? ఎందుచేత 
అనగా ఆ శాస్త్రాన్ని ఉపదేశించడం అర్జునాదిభిన్నులైన వారికే (ఈశ్వరుని శేషులు కానివారికే) 
చేయబడడం యుక్తం కదా? లక్షణచేత విశేషణాంశాన్ని విడిచి పెడతాం అనడానికి కూడ 
కుదరదు. అనగా - “ఈశ్వరుడు అర్జునునికి శాస్త్రం ఉపదేశిస్తున్నాడు” అన్నప్పుడు 
విశేషణాలైన అర్జునుణ్ణి, శాస్త్రాన్ని వేరుగా చేసీ ఈశ్వరు డనగా శుద్దు డైన ఈశ్వరుడు అని 
లక్షణచేత చెపుతాం అనడానికి కుదరదు.) విడదీయరాని విశేషణాలను దూరం చేయడం 
కుదరదు కదా? అలా దూరం చేయకలిగితే అవి విశేషణాలే కాజాలవు. అర్జునుని దేహం 
అనే అచిత్తుతో విశిష్టుడైన ఈశ్వరుడు, కృష్ణదేహం అనే అచిత్తుతో విశిష్టుదైన ఈశ్వరుడు 
ఒక్కడే గాన గురువు, శిష్యుడూ, అనే భేదం కూడా కుదరదు. ఈశ్వరుడు కృష్ణదేహంలోనే 
ఉన్నాడు కాని అర్జునదేహంలో లేడు అని అంటే ఈశ్వరడు సర్వవ్యాపి అనే మీ సిద్ధాంతానికి 
భంగం వస్తుంది. అర్జునదేహవిశిష్ట చిత్తుకు కృష్ణదేహవిశిష్టేశ్వరుడు ఉపదేశిస్తున్నాడు అన్నా 
కూడా కుదరదు. ఎందుచేత ననగా అర్జున దేహంలో వలె కృష్ణదేహావచ్చిన్నుడైన ఈశ్వరుడు 
చిద్విశిష్పుడు కాకపోవడంవల్ల అపుడు ఆ ఈశ్వరుడు చిదచిద్విశిష్టేశ్వరుడు కాకుండా పోతాడు. 
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అర్జునదేహంతోను అర్జునచిత్‌తోను విశిష్టుడైన ఈశ్వరుడు, కృష్ణదేహంతోను కృష్ణచిడ్‌తోను 
విశిప్పుడైన ఈశ్వరుడు ఒక్కడే కదా? ఈ విషయం ముందు ముందు స్పష్టం కాబోతుంది, 
అందుచేత ఇక్కడ విరమిస్తున్నాం” (పేజి. ౩. వ్యాఖ్యాప్రారంభం) 


భాష్యమ్‌ 
అత్ర “చ దృష్ట్వా తు పాణ్బ్ణవానీకమ్‌” (1.2) ఇత్యారభ్య యావత్‌ 
“న యోత్స ఇతి గోవిన్సముక్త్వా తూష్టీం బభూవ వా” (2.9) 


ఇత్యేతదన్తః ప్రాణినాం శోకమోహాదిసంసారవీజభూతదోషోద్భృవకారణ 
ప్రదర్శనార్థత్వేన వ్యాఖ్యేయః (గన్ధః. తథాహి - అర్హ్జుళ్లేనేన రాజ్యగురుపుత్రమిత్ర 
నుహృత్స్వ్వజనునంబన్ధిబానవేషు అహమ్‌ ఏషామ్‌” “మమ ఏతే” ఇత్యేవం 
భ్రాన్తిప్రత్యయ్యమిత్త స్నేహవిచ్చేదాదినిమిత్తౌ ఆత్మనః శోకమోహౌ ప్రదర్శితా - “కథం 
భీష్మ మహం సంఖ్యే” (2-4) ఇత్యాదినా. శోకమోహాభ్యాం హి అభిభూతవివేకజ్ఞానః 
స్వత ఏవ క్షత్రధర్మే యుద్ధే ప్రవృత్తోజ౭_పి తస్మాత్‌ యుద్ద్ధాత్‌ ఉపరరామ; పరధర్మం చ 
భిక్షాజీవనాదికం కర్తుం ప్రవవృతే. తథా చ సర్వప్రాణినాం శోకమోహాదిదోషావిష్టచేతసాం 
స్వభావత ఏవ స్వధర్మపరిత్యాగః ప్రతిషిద్ధసేవా చ స్యాత్‌. స్వధర్మే ప్రవృత్తానామపి తేషాం 
వాజ్మనఃకాయాదీనాం ప్రవృత్తిః ఫలాభిసంధిపూర్వికా ఏవ సాహజ్మారా చ భవతి. తత్ర 
ఏవం సతి ధర్మాధర్మోపచయాత్‌ ఇష్టానిష్టజన్మసుఖదుఃఖాదిలక్షణాః సంసారః అనుపరతః 
భవతి ఇత్యతః సంసారబీజభూతౌ శోకమోహౌ. తయోశ్చ సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వకాత్‌ 
ఆత్మజ్ఞానాత్‌ నాన్యతః నివృత్తిః ఇతి తత్‌ ఉపదిదిక్తుః సర్వలోకానుగ్రహార్థమ్‌ అర్జునం 
నిమిత్తీకృత్య ఆహ భగవాన్‌ వాసుదేవః అశోచ్యానిత్యాది. 

బాలనందిని 


అత్రేతి :- ఇక్కడ “దృష్టా తు పాణ్ణవానీకమ్‌” మొదలు “న యోత్స్య ఇతి గోవిన్ద 
ముక్త్వా తూష్టీం బభూవ హొ” వరకు, ప్రాణులసంసారానికి బీజమైన శోకమోహాదిదోషాలు 
పుట్టడానికి ఏది కారణమో దానిని ప్రదర్శించడంకోసం ఉద్దిష్ట మైనది అని వ్యాఖ్యానించాలి 
(అర్థం చేసుకోవాలి). అదెట్లనగా - అర్జునుడు-రాజ్యం, గురువులు,పుత్రులు,మిత్రులు, 
సుహృత్తులు, స్వజనులు, సంబంధులు, బంధువులు -వీళ్ళ విషయంలో “నేను వీళ్ళవాడను, 
“వీళ్ళు నావాళ్ళు” అనే భ్రాంతిజ్ఞానంతో ఉన్నాడు. దానిచేత ఆతనికి వారిపై స్నేహం 
ఏర్పడింది. వాళ్లు మరణిస్తే ఆ సబంధం ఎక్కడ విచ్చిన్నం అవుతుందో అన్న భయం 
కూడా ఏర్పడింది. ఈ స్నేహ - విచ్చేదాదులవల్ల ఆతనిలో కలిగిన శోకమోహాలను అతడు 
“కథం భీష్మమహం సంఖ్యే” ఇత్యాదివాక్యాలలో ప్రదర్శించాడు. శోకమోహాలు ఆతని 
వివేకవిజ్ఞానాన్ని అణచివేయడంతో,అతడు తానుగానే క్షత్రియధర్మ మైన యుద్ధం చేయడానికి 
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సిద్దమైనా కూడ, ఆ యుద్దంనుండి విరమంచాడు; పరధర్మమైన (సంన్యాసాదుల ధర్మమైన) 
భిక్షా జీవనాదికం స్వీకరించడానికి ఉద్యమించాడు. సర్వప్రాణులూ కూడ, వాళ్ల మనస్సులు 
శోక - మోవాోది ఆవేశంలో ఉన్నప్పుడు, ఈ విధంగానే స్వధర్మాన్ని విడవడం, నిషిద్ధకర్మలు 
ఆచరించడం అనేది చేస్తూ ఉంటారు. అది స్వాభావికం. వాళ్లు స్వధర్మం ఆచరిస్తున్నా 
కూడ వాక్కుతోను, మనస్సుతోను, శరీరంతోను వాళ్లు చేసే పను లన్నీ ఫలకామనా 
పూర్వకంగా ఉంటాయి. (ఏదో ఫలం లభించా లనే కోరికతోనే ఆ కర్మలు చేస్తూంటారు). 
అహంకారపూర్వకంగా ఉంటాయి. (ఈ కర్మ నేను చేస్తున్నాను, నా కీ ఫలం లభిస్తుంది 
లేదా లభించాలి అనే ఆలోచనతో కర్మలు చేస్తారు). ఇలా చేయడంతో ధర్మాధర్మాలు పెరిగి 
పోతూనే ఉండడంవల్ల, ఇష్టానిష్టాలు కలగడంచేత సుఖదుఃఖాలు ప్రాప్తించడం అనే సంసారం 
నిరంతరం కొనసాగుతూనే ఉంటుంది. (ధర్మంవల్ల ఇష్టమైన ఫలం లభిస్తుంది, దానివల్ల 
సుఖం కలుగుతుంది. అధర్మంవల్ల అనిష్టం కలుగుతుంది. దానివల్ల దుఃఖం కలుగుతుంది. 
ఈ సుఖదుఃఖప్రాప్తియే సంసారం. అహంకారఫలాభిసంధు లున్నంత వరకూ ఈ సంసారం 
అవిచ్చిన్నంగా సాగుతూ ఉంటుంది అని భావం). అందుచేత సంసారానికి బీజమైనవి 
శోక-మోహాలు. అవి తాలగా లంటే సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వక మైన ఆత్మజ్ఞానం ఒక్కటే 
ఉపాయం అనే విషాయాన్ని, అర్జునుణ్ణి నిమిత్తంగా చేసికొని, (అర్జునునికి ఉపదేశించడం 
ద్వారా సర్వలోకాన్ని అనుగ్రహించడం కోసం ఉపదేశించా లనే అభిలాషతో) భగవంతుడైన 
వాసుదేవుడు “అశోచ్యానన్వశోచస్త్వమ్‌” ఇత్యాదికం చెపుతున్నాడు. 
భాష్యమ్‌ 

అత్ర కేచిత్‌ ఆహుః-సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వకాత్‌ ఆత్మజ్ఞాననిష్టామా(త్రాత్‌ 
ఏవ కేవలాత్‌ కైవల్యం న ప్రాప్యతే ఏవ-కిం తర్ది?అగ్నిహోత్రాదిశ్రౌతస్మార్తకర్మ సహితాత్‌ 
జ్ఞానాత్‌ కైవల్యటప్రాప్తిః ఇతి సర్వాసు గీతాసు నిశ్చితః అర్థః ఇతి. జ్ఞాపకం చ ఆహుః 
అస్య అర్థస్య-“అథ చేత్త్వమిమం ధర్యం సంగ్రామం న కరిష్యసి” (2.33), 
“కర్శణ్యేవాధికారస్తే” (2.47), “కురు కర్మైవ తస్మాత్వ్వమ్‌” (4. 15)ఇత్యాది. హింసాది 
యుక్తత్వాత్‌ వైదికం కర్మ అధర్మాయ ఇతి ఇయమ్‌ అపి ఆశజ్క్మా న కార్యా. కథమ్‌? 
క్షాత్రం కర్మ యుద్ధలక్షణం గురుఖాతృపు(త్రాదిహింసాలక్షణమ్‌ అత్యన్తక్రూరమ్‌ అపి 
స్వధర్మః ఇతి కృత్వా న అధర్మాయ; తదకరణే చ-“తత్తః స్వధర్మం కీర్తిం చ హిత్వా 
పాపమవాప్స్యసి”(2. 33)ఇతి బ్రువతా యావజ్జీవాది(శ్రుత్తిచోదితానాం పశ్వాదిహింసా 
లక్షణానాం చ కర్మణాం (ప్రాగేవ న అధర్మత్వమితి సునిశ్చితమ్‌ ఉక్తం భవతి-ఇతి. 


బాలానందిని 


అత్రేతి:- ఇక్కడ కొందరు ఇలా అంటున్నారు -సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వక మైన 
ఆత్మజ్ఞాననిష్టామాత్రంచేత (సర్వకర్మలను సంన్యసించి ఆత్మజ్ఞానమునందే స్థిరంగా ఉండడం 
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చేత) కైవల్యం (మోక్షం)లభించనే లభించదు. మరేమిటి? అగ్నిహోత్రం మొదలైన (శౌతకర్మల 
తోను, స్మార్త (స్మృతులలో చెప్పిన)కర్మలతోను కలిసిన జ్ఞానంవల్ల మాత్రమే కైవల్యం 
లభిస్తుంది అనేది గీతలలో సునిశ్చితమైన విషయం అని అంటున్నారు. “అథ.... కరిష్యసి” 
(ధర్మంసంమతమైన ఈ యుద్ధం నువ్వు చేయకపోతే), “కర్మణ్యేవాధికారస్తే”(నీకు కర్మయందే 
అధికారం),“కురు కర్మైవ తస్మాత్త్వమ్‌”(అందువల నువ్వు కర్మయే చెయ్యి)ఇత్యాదివాక్యాలు 
ఈ విషయాన్నే సూచిస్తున్నాయి అని కూడా అంటున్నారు. అయితే హింసాదు లుండడం 
చేత వైదికకర్మ అధర్మానికి హేతువు అవుతుంది కదా అనే ఆశంక కూదా చేయవలసిన 
పని లేదు. అది ఎట్లు?“గురు-భ్రాతృ్భ-పుత్రాదుల హింసతో కూడిన యుద్ధరూప మైన 
క్షతియధర్మం అత్యంతం క్రూరమైనా కూడ అది స్వధర్మం గాన అధర్మం కాదు. అది 
ఆచరించకపోతే-“తతః... పాపమవాప్స్యసి”(స్వధర్నాన్ని కీర్తిని కోల్పోయి పాపం పొందుతావు) 
అని చెప్పిన శ్రీకృష్ణుడు యావజ్జీవశ్రుతులచేత విధిలచబడిన (“జీవించి ఉన్నంతవరకు 
అగ్నిహోత్రం చెయ్యాలి”అని శ్రుతివాక్యాలచేత విధించబడిన)పశ్వాదిహింసలతో కూడిన 
కర్మలు అసలే అధర్మం కావు అని చెప్పి నట్లు అయింది-(అని అంటారు). 
భాష్యమ్‌ 

తత్‌ అసత్‌; జ్ఞానకర్మనిష్టయోః విభాగవచనాత్‌ బుద్ధిద్వయా(శయయోః. 
“అశోచ్యాన్‌”(2. 11)ఇత్యాదినా,భగవతా,యావత్‌“స్వధర్మమపి చావేక్ష్య”(2. 31) 
ఇత్యేతదన్తేన గ్రన్టేన యత్పరమార్థాత్మతత్త్వ్వనిరూపణం కృతం తత్‌ సాంఖ్యమ్‌. తద్విషయా 
చ బుద్ధిః ఆత్మనః జన్మాదిషడ్విక్రియాభావాత్‌ అకర్తా ఆత్మా ఇతి ప్రకరణార్ధనిరూపణాత్‌ 
యా జాయతే, సా సాంఖ్యబుద్ధిః. సా యేషాం జ్ఞానినామ్‌ ఉచితా భవతి తే 
సాంఖ్యాః. ఏతస్యాః బుద్ధేః జన్మనః ప్రాక్‌ ఆత్మనః దేహాదివ్యతిరిక్తత్వకర్తృత్వభోకృత్వాద్య 
పేక్షః ధర్మాధర్మవివేకపూర్వకః మోక్షసాధనానుష్టానలక్షణః యోగః. తద్విషయా. బుద్ధిః 
యోగబుద్ధిః సా యేషాం కర్మిణామ్‌ ఉచితా భవతి తే యోగినః. తథా చ భగవతా 
విభక్తే ద్వే బుద్ధీ నిర్దిష్టే “ఏషా తేఇ భిహితా సాంభ్యే బుద్ధిర్యోగే త్విమాం శృణు”(2. 39) 
ఇతి.తయోశ్చ సాంఖ్యబుద్దాశయాం జ్ఞానయోగేన నిష్టాం సాంఖ్యానాం విభక్తాం వక్ష్యతి- 
“పురా వేదాత్మనా మయా ప్రోక్తా”(3. 3)ఇతి.తథా చ యోగబుద్ద్వాశయాం కర్మయోగేన 
నిష్టాం విభక్తాం వక్ష్యతి- “కర్మయోగేన యోగినామ్‌”(3. 3)ఇతి.వవం సాంఖ్యబుద్దిం యోగ 
బుద్ధిం చ ఆశ్రిత్య ద్వే నిష్టే విభక్తే భగవతా ఏవ ఉక్తే జ్ఞానకర్మణోః కర్శృత్వాకరృతై్వైకత్వా 
నేకత్వబుద్దాశయయో:ః యుగపత్‌ ఏకపురుషాశ్రయత్వాసంభవం పశ్యతా. 

బాలానందిని 

తదితి:- ఇది(వీరు చెప్పేది) అయుక్తం; ఎందువల్ల ననగా-రెండు విధా లైన 

బుద్ధులను ఆశ్రయించి ఉన్న ఈ జ్ఞాననిష్టా కర్మనిష్టా కూడ వేరు వేరైనవి అని చెప్పబడింది. 
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“అశోచ్యాన్‌ "మొదలు, “స్వధర్మమపి చావేక్ష్య”వరకు ఉన్న గంథంలో భగవంతుడు ఏ 
పరమార్దాత్నతత్వ్వాన్ని ప్రతిపాదించాడో అది సాంఖ్యం. ప్రకరణార్థనిరూపణంవల్ల, అనగా 
ఆ ప్రకరణంలో,ఘట్టంలో, ఉన్న “న జాయతే మియతే”” ఇత్యాది శ్లోకాల అర్థాన్ని 
పరిశీలించడంవల్ల, ఆత్మకు జన్మ మొదలైన ఆరు వికారాలు లేవు(పుట్టడం, ఉండడం,మార్చు 
చెందడం, పెరగడం, క్రీణించడం,నశించడం అనేవి ప్రతీ పదార్థానికీ ఉండే వికారాలు. అవి 
ఆత్మకు లేవు).అందువల్ల ఆత్మ అకర్త(కర్పృత్వం లేనిది, ఏ పనీ చేయనిది) అని దానిని 
గూర్చిన(పరమార్దాత్మతత్త్వాన్ని గూర్చిన) ఏ బుద్ది (నిశ్చితజ్ఞానం) కలుగుతుందో అది 
సాంఖ్యబుద్ది. అట్టి బుద్ధి ఏ జ్ఞానులకు తగి ఉంటుందో (అట్టి బుద్ది కలగదానికి ఎవరు 
తగినవారో) వాళ్లు సాంఖ్యులు. ఈ సాంఖ్యబుద్ధి పుట్టడానికి ముందు ఉండేది యోగం. 
దీనిలో-ఇది ధర్మం, ఇది అధర్మం అనే వివేకంతో మోక్షసాధనాల(కర్మాదుల )అనుష్టానం 
ఉంటుంది. దేహాదులకంటె ఆత్మ భిన్న మైనది, అయితే దీనికి కరృత్వం,భోక్షృత్వం మొదలైనవి 
ఉంటాయి అనే భావం కూడ ఈ యోగంలో ఉంటుంది. అట్టి యోగాన్ని గూర్చిన బుద్ధి 
యోగబుద్ది. కర్మాచరణాసక్తు లైన ఎవరి కైతే యోగబుద్ధి ఉచితమైనదో వాళ్లు యోగులు. 
“ఏషా తే... శృణు”(నీ కింతవరకు ఈ సాంఖ్యబుద్ధిని గూర్చి చెప్పాను; యోగబుద్దిని గూర్చి 
చెపుతాను,విను) అని అంటూ భగవంతుడు ఈ రెండు బుద్దులనూ వేరు వేరుగా చెప్పాడు. 
ఆ రెండింటిలో సాంఖ్యబుద్ధిని ఆశ్రయించిన జ్ఞానయోగనిష్టను సాంఖ్యులకు ఉద్దిష్ట మైనదా 
నినిగా- “పురా వేదాత్మనా మయా” అని వేరుగా చెప్ప నున్నాడు. అట్లే యోగబుద్దిని 
ఆశ్రయించిన కర్మయోగనిష్టను కూడ వేరుగా(జ్ఞానయోగనిష్టకంటె భిన్నంగా )”కర్మయోగేణ 
యోగినామ్‌”(యోగులకు కర్మయోగంచేత నిష్ట్రఅని చెప్పనున్నాడు. జ్ఞాననిష్ట అకర్హృత్వాన్ని, 
ఏకత్వాన్ని ఆశ్రయించి ఉంటుంది. (అనగా ఆత్మకు కర్తృత్వం లేదు, ఆత్మ అద్వితీయము 
అని తెలుసుకొన్నవానికి జ్ఞాననిష్టయందు అధికారం). కర్మనిష్ట కర్తృత్వాన్ని, అనే కత్వాన్ని 
ఆశ్రయించి ఉంటుంది(అనగా ఆత్మకు కర్తృత్వం ఉంది; భేదం కూడ ఉంది అని అనుకొనే 
వానికే కర్మనిష్ట). అందుచేత ఒక పురుషుడు ఒకే సమయంలో జ్ఞాననిష్టను కర్మనిష్టను 
అవలంబించడం అసంభవ మైన విషయం అని (గ్రహించిన భగవంతుడు సాంఖ్యబుద్ధిని 
ఆ(శయించిన జ్ఞాననిష్ట యోగబుద్దిని ఆశ్రయించిన కర్మనిష్ట వేరు వేరుగా(పరస్పరసంబంధం 
లేనివిగా౫ప్రతిపాదించాడు. 

వి.“పురా వేదాత్మనా మయా ప్రోకా”అనే వాక్యం-“లోకేం_స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా 
పురా ప్రోక్తా మయానఘ;జ్ఞానయోగేన సాంభ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌”(3. 3)అనే 
శ్లోకానికి అర్ధతో£_ నువాదం. “పురాప్రోక్తా”అనగా సృష్యాదియందు వేదార్ధసంప్రదాయాన్ని 
ఆవిష్కరించిన నాచేత చెప్పబడింది అని అర్ధం. ఆ భావమే ఇక్కడ “పురా వేదాత్మనా 
మయా” (పూర్వం వేదస్వరూపుడ నైన నాచేత) అని అనువదించబడింది. “జ్ఞానయోగః 
'కర్మయోగఃి అనగా “జ్ఞానమే యోగం”, 'కర్మయే యోగం” అని అర్ధం. 


ద్వితీయో౭_ ధ్యాయః 
భాష్యమ్‌ 
యథా ఏతద్విభాగవచనం తథైవ దర్శితం శాతపథీయే బ్రాహ్మణే-“ఏతమేవ 
(ప్రభ్రాజినో లోకమిచ్చన్లో బ్రాహ్మణాః ప్రవ్రజన్తి” ఇతి సర్వకర్మసంన్యాసం విధాయ 
తచ్చేషేణ-“కిం ప్రజయా కరిష్యామో యేషాం నోల_ యమాత్మా౭_ యం లోకః 
”(బృ. ఉ. 4.4. 22)ఇతి. తతైవ చ ప్రాగ్‌ దారపరి[గ్రవాత్‌ “పురుషః “ఆత్మా” ప్రాకృతః 
ధర్మజిజ్ఞాసోత్తర కాలం లోకత్రయసాధనం-పుత్రం,ద్విప్రకారం చ విత్తం మానుషం 
దైవం చతత్ర మానుషం కర్మరూపం పితృలోకప్రాప్తిసాధనం,విద్యాం చ దైవతం 
విత్తం దేవలోకప్రాప్తి సాధనం “సోల_ కామయతాఇతి అవిద్యాకామవతః ఏవ సర్వాణి 
కర్మాణి (శౌతాని దర్శితాని. తేభ్యః వ్యుత్ణాయ ప్రవ్రజన్తి ఇతి వ్యుత్ణానమ్‌ ఆత్మానమ్‌ 
ఏవ లోకమ్‌ ఇచ్చతః అకామస్య విహితమ్‌. తదేతద్విభాగవచనమ్‌ అనుపపన్నం 
స్యాత్‌ యది శ్రౌతకర్మ జ్ఞానయోః సముచ్చయః అభిడ్రేతః స్యాత్‌ భగవతః. 
బాలానందిని 
(భగవద్దీతలో)జ్ఞాననిష్టా-కర్మనిష్టల విభాగం ఏ విధంగా చూపబడిందో అట్లే 
శాతపథీయ(బ్రాహ్మణంలో కూడ “ఏతమేవ... ప్రవ్రజన్తి”(ప్రబ్రాట్‌లైన బ్రాహ్మణులు ఈ లోకాన్నే 
(బ్రహ్మలోకాన్సే బ్రహ్మ అనే లోకాన్నే) కోరుకుంటూ సంన్వసిస్తున్నారు)అని సర్వకర్మ సంన్యాసం 
విధించి దాని తరువాతి వాక్యంలో “కిం ప్రజయా...లోకః(మనకు ఈ ఆత్మయే లోకంగా 
ఉండగా సంతానంతో ఏమి చేస్తాం) అని చెప్పబడింది.(అనగా ఈ జ్ఞానులకు సంతానాదుల 
ద్వారా సంపాదించ దగిన లోకాలతో సంబంధం ఏదీ లేదని అర్థం). అదే బ్రాహ్మణంలో 
రుషుడు-ప్రాకృతమైన(జ్ఞానం లేని)ఆత్మ. వివాహానికి పూర్వం, ఛర్మజిజ్ఞాస చేసిన తరువాత 
(అనగా గురుకులంలో వేదాధ్యయనం చేసి ధర్మం కూడ తెలుసుకొన్న తరువాత మూడు 
లోకాలూ పొందడానికి సాధన మైన పుత్రుణ్ణి, రెండు రకాలైన మానుషము దైవమూ 
అయిన విత్తాన్నీ-వీటిలో మానుషవిత్తం కర్మరూప మైనది, పితృలోకం పొందడానికి 
సాధనమైనది, విద్య దైవవిత్తం, ఇది దేవలోకటప్రాప్తిసాధన మైనది,(ఈ మూడూ మూడు 
లోకాలు పాందడానికి సాధనాలు)-“సో౭ కామయంత”(అతడు కోరాడు)అని 
చెపుతూ,(శ్రౌతాదికర్మ లన్నీ అవిద్య కామమూ ఉన్నవానికి మాత్రమే చూపబడ్డాయి. “తేభ్యః 
వ్యుత్ణాయ ప్రవ్రజన్తి” (వాటి నుండి(కర్మలనుండి) పైకి లేచి అనగా వీటి నన్నింటినీ విడచి 
సంన్యసిస్తున్నారు)అని వ్యుత్ధానం(కర్మసంన్యాసం)ఆత్మ అనే లోకాన్ని మాత్రమే ఇచ్చయించే 
కామరహితంనికి విధించబడింది. (శతవడీ య(బావ్యాణంలో ఉన్న్ర)ఈ విభాగ 
వచనం(విభాగ(ప్రతిపాదనం),శ్రౌత కర్మలకీ జ్ఞానానికీ సముచ్చయమే తంతు 
అంగీకారయోగ్యమైన పక్షంలో, కుదరదు. 
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భాష్యమ్‌ 

న చ అర్జునస్య ప్రశ్నః ఉపపన్నః భవతోజ్యాయసీ చేత్మర్మణస్తే”(3. 1) 
ఇత్యాదిః. ఏకపురుషాను ష్టేయత్వాసంభవం బుద్ధికర్మణోః భగవతా పూర్వమ్‌ అనుక్తం 
కథమ్‌ అర్షునః అశ్రుతం బుద్దేశ్చ కర్మణః జ్యాయస్త్వం భగవతి అధ్యారోపయేత్‌ 
మృషైవ- “జ్యాయసీ చేత్మర్మణస్తే మతా బుద్ధిః”(3. 1)ఇతి? 

బాలానందిని 

న చేతి:-అంతే కాక అర్జునుడు వేసిన “జ్యాయసీ చేత్కర్మణస్తే” ఇత్యాదిప్రశ్న 
అనుపపన్నం అవుతుంది. (అర్ధరహితం అవుతుంది). బుద్ధికర్మలు రెండూ (ఒకే సమయంలో) 
ఒకే” పురుషునిచేత అనుష్టింపబడడం అసంభవ మని భగవంతుడు ముందుగా చెప్పి 
ఉండకపోతే, బుద్ది కర్మకంటె గొప్పది అని విని ఉండకపోయినట్లయితే అర్దునుడు- 
భగవంతుడు చెప్పని ఈ రెండు విషయాలూ భగవంతునిమీద ఆరోపిస్తూ “కర్మకంటె 
బుద్ధియే గొప్పది అని నీ అభిప్రాయ మైతే నన్ను ఘోరమైన కర్మ చేయు మని ఎందుకు 
నియోగిస్తావు”అని అంటూ ఎలా ప్రశ్నిస్తాడు? 

భాష్యమ్‌ 

కిం చాయది బుద్ధికర్మణో:ః సర్వేషాం సముచ్చయః ఉక్తః స్యాత్‌, అర్జునస్యాపి 
స ఉక్త ఏవ ఇతి“య[చ్చేయ ఏతయోరేకం తన్నే బ్రూహి సునిశ్చితమ్‌”(5. 1)ఇతి 
కథముభయోః ఉపదేశే సతి అన్యతరవిషయః ఏవ ప్రశ్నఃస్యాత్‌? న హి పిత్త 
ప్రశమనార్థినః వైద్యేన మధురం శీతం చ భోక్తవ్యమ్‌ ఇతి ఉపదిష్టే” తయోః అన్యతరత్‌ 
పిత్తప్రశమనకారణం (బ్రూహి”ఇతి ప్రశ్నః సంభవతి!అథ అర్జునస్య భగవదుక్తవచనార్ధ 
వివేకానవధారణనిమిత్తః ప్రశ్నః కల్ప్యతే,తథాపి భగవతా ప్రశ్నానురూపం ప్రతివచనం 
దేయమ్‌-“మయా బుద్ధికర్మణోః సముచ్చయః ఉక్తః,కిమర్ధం త్వమిత్ధం (బ్రాన్లో౭_ సి” 
ఇతి.న తు పునః ప్రతివచనమననురూపం పృష్టాత్‌ అన్యత్‌ ఏవ-“ద్వే నిష్టే మయా 
పురా ప్రోక్తే”(3.3)ఇతి వక్తుం యుక్తమ్‌. 

బాలానందిని 


కిం చేతి:- మరొక విషయం ఏమనగా జ్ఞానకర్మసముచ్చయమే అందరికీ 
చెప్పబడితే (జ్ఞానమూ,కర్మా ఈ రెండూ కలిస్తేనే శ్రేయస్సు ఇస్తాయి అని అందరికీ 
చెప్పబడితే)అర్జునునికి కూడ అదే చెప్పబడిన ట్లవుతుంది. అలాంటప్పుడు,రెండింటి నీ 
ఉపదేశించినప్పుడు“ఈ రెండింటిలో ఏది నాకు (శ్రేయస్మరమో నాకు నిశ్చితంగా చెప్పు”అని 
ఒకదానిని గూర్చి ప్రశ్న ఎలా కుదురుతుంది?పిత్తదోషం శాంతించదానికి మధురమూ, 
శీతమూ అయిన ఆహారం తినాలి అని వైద్యుడు ఉపదేశించి నపుడు “ఆ రెండిటిలో ఏది 


ద్వితీయో౭ణ_ ధ్యాయః 


పిత్తాన్ని శాంతింప చేస్తుందో చెప్పు”అని అడగడం ఉండదు కదా? అది కాదు-అర్జునునికి 
భగవంతుడు చెప్పిన మాటల అర్థం తెలియక అతడు అలా (ప్రశ్నించాడు అని 
కల్పించినా-అలాంటప్పుడు భగవంతుడు (ప్రశ్నకు తగిన విధంగా-“నేను జ్ఞానకర్మల 
సముచ్చయం చెప్పాను; నీకు ఈ విధంగా భ్రాంతి ఎందుకు కలిగింది?” అని కృష్ణుడు 
సమాధానం చెప్పి ఉండాలి. అంతే కాసోపూర్వం నేను రెండు నిష్టలు చెప్పి ఉన్నాను”. 
అని అంటూ అడిగినదానికి అనురూపం కాని ప్రతివచనం ఇచ్చి ఉండకూడదు. 
భాష్యమ్‌ 

నాపి స్మార్తేనెవ కర్మణా బుద్దేః సముచ్చయే అభి(ప్రేతే విభాగవచనాది సర్వమ్‌ 
ఉపపన్నమ్‌. కిం చే క్షత్రియస్య యుద్ధం స్మార్తం కర్మ స్వధర్శ్మః ఇతి జానతః-ోతత్కిం 
కర్మణి ఘోరే మాం నియోజయసి”(3. 1)ఇతి ఉపాలమృః అనుపపన్నః. తస్మాద్‌ 
గీతాశా(స్తే ఈషన్మాత్రేణాపి (శౌతేన స్మార్తేన వా కర్మణా ఆత్మజ్ఞానస్య సముచ్చయః న 
కేన చిద్దర్భయితుం శక్యః. 

బాలనందిని 

నాపీతి:- స్మార్తకర్మతో జ్ఞానానికి సముచ్చయం అంగీకార్యం అయిన పక్షంలో 
కూడ విభాగాదివచనం(జ్ఞాననిష్ట వేరు కర్మనిష్ట వేరు ఇత్యాదివచనం)ఉపపన్నం కాదు. 

వి.జ్ఞానానికి (ౌతకర్మతో సముచ్చయం కుదరకపోయినా స్మార్తకర్మతో 
కుదురుతుంది అని కూడ అనడానికి వీలు లేదు. సముచ్చయం కుదరదు అనడానికి పైన 
చెప్పిన యుక్తు లన్నీ స్మార్తకర్మవిషయంలో కూడ ప్రవర్తిస్తాయి అని భావం. 

కించేతి:-మరొక విషయ మేమనగా-స్మార్తకర్మ యైన(స్మృతివిహితకర్మ యైన) 
యుద్ధం క్షత్రియునికి స్వధర్మం అని తెలిసినవాడు“నన్ను ఇంత ఘోర మైన కర్మ చేయడానికి 
ఎందుకు (క్రేరేపిస్తావు”అని అంటూ భగవంతుణ్ణి నిందించడం యుక్తం కాదు. అందుచేత 
గీతాశాన్రంలో ఆత్మజ్ఞానానికి శౌతకర్మతో గాని, స్మార్తకర్మతో గాని సముచ్చయం, కొంచెం 
కూడ, ఎవరూ చూపజాలరు. 

భాష్యమ్‌ 

యస్య తు అజ్ఞానాత్‌ రాగాదిదోషతో వా కర్మణి ప్రవృత్తస్య యజ్ఞేన, దానేన, 
తపసా వా విశుద్ధసత్త్వస్య జ్ఞానమ్‌ ఉత్పన్నం పరమార్థతత్త్వవిషయం “ఏకమేవేదం 
సర్వం (బ్రహ్మ అకర చ” ఇతి తస్య కర్మణి కర్మప్రయోజనే చ నివృత్తే౭_ పి 
లోకసంగ్రహార్ధం యథా పూర్వం ప్రవృత్తః తథైవ కర్మణి (ప్రవృత్తస్య యాత్పవృత్తిరూపం 
దృశ్యతే న తత్‌ కర్మ,యేన బుద్దేః సముచ్చయః స్యాత్‌; యథా భగవతః వాసుదేవస్య 
కాతధర్మవచేష్టితం న జ్ఞానేన సముచ్చీయతే పురుషార్ధసిద్దయే తద్వత్‌. తతృలాభిసంధ్య 
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హంకారాభావస్య తుల్యత్వాత్‌. తత్త్వవిత్తు నాహం కరోమీతి మన్యతే,న చ తతృలమ్‌ 

అభిసంధత్తేయథా చ స్వర్గాదికామార్థినః అగ్నిహోత్రాదికామసాధనానుష్టానాయ 

ఆహితాగ్నేః కామ్య ఏవ అగ్నిహోత్రాదౌ ప్రవృత్తస్య సామి కృతే వినష్టేజ_ పి కామే 

తదేవ అగ్నిహోత్రాది అనుతిష్టతోఇ పి న తత్‌ కామ్యమ్‌ అగ్నిహోత్రాది భవతి. 
బాలానందిని 


యస్య త్వితి :- అజ్ఞానంవల్ల గాని, రాగాదిదోషాలవల్ల గాని ఒకడు కర్మాచరణానికి 
ప్రవర్తించి కర్మచేస్తూ ఉంటాడు. ఇంతలో యజ్ఞంచేత గాని,దానంచేత గాని, తపస్సుచేత 
గాని వాని అంతఃకరణం పరిశుద్ధమై“ఇదంతా అద్వితీయ[బ్రహ్మమే,దీనికి కర్తృత్వం లేదు” 
అనే పరమార్థతత్వానికి సంబంధించిన జ్ఞానం కలుగుతుంది. అప్పు డాతని కింక కర్మతో 
గాని,కర్మఫలంతో గాని పని లేదు.అయినా కూడ అతడు(మార్గదర్శనం ద్వారా) లోకాన్ని 
ఉద్ధరించడంకోసం, పూర్వం(పరమార్థతత్త్వవిషయకజ్ఞానం కలగడానికి పూర్వం) ఏ విధంగా 
కర్మ చేసేవాడో అలాగే (ఇప్పుడు కూడ) కర్మలు చేస్తూన్నా నిజానికి అవి కర్మలు కావు; 
అందుచేత ఆ కర్మలను పట్టి వీనిలో జ్ఞానకర్మసముచ్చయం ఉందని చెప్పడానికి వీలు 
లేదు. ఉదాహరణకి-భగవంతు డైన వాసుదేవు డాచరించే క్షాత్రకర్మాచరణానికి ఏ విధంగా 
పురుషార్ధసిద్ధికోసం జ్ఞానంతో సముచ్చయం ఉంది అని చెప్పడం కుదరదో అట్లే ఇతని 
విషయంలో కూడ; ఎందువల్ల ననగా ఫలమునందు ఆసక్తిఅహంకారమూ లేకపోవడం 
ఇద్దరి విషయంలోనూ సమానమే. తత్త్వవేత్త యెతే “నేను చేస్తున్నాను'అని అనుకొనడు,చేసే 
కర్మయొక్క ఫలం కూడా కోరుకొనడు. స్వర్గాదిఫలాలను కోరి ఆ కామాలు సిద్ధిచండానికి 
సాధనా లైన అగ్నిహోత్రాదులను అనుష్టిచండంకోసం ఆహితాగ్ని యైనవాడు అగ్నిహోత్రాది 
కామ్యకర్మలను అనుష్టిస్తూండగా,ఆ కర్మ మధ్యలోనే వానికి ఆ కామం నశించిపోయినా 
కూడ అతడు ఆ అగ్నిహోత్రాద్యనుష్టానం కొనసాగించవచ్చును. అయినా కూడ అది(అగ్ని 
హోత్రాదికం)కామ్యకర్మ కాజాలదు.(ఈ ఉదాహరణ చూపడంలో మొదట కామ్యకర్మగా 
ప్రారంభించబడిన కర్మ ఏ విధంగా కార్యకర్మకానిదిగా మారిపోతుందో అదే విధంగా 
అహంకారమూ,ఫలాభిసంధీ లేని తత్త్వవేత్త'చేసే కర్మ కూడ కర్మాభాసమాత్రమే కాని కర్మ 
కాదు అని భావం). 


భాష్యమ్‌ 
తథా చ దర్శ్మయతి భగవాన్‌ోకుర్వన్నపి న లిష్యతే”(5.7),“న కరోతి న 
లిప్యతే”(13.31)ఇతి తత్ర తత్ర. యచ్చ “పూర్వైః పూర్వతరం కృతమ్‌”(4. 15), 
“కర్మణవ హి సంసిద్ధిమాస్థితా జనకాదయఃి(3. 20)ఇతి, తత్తు ప్రవిభజ్య విజ్లేయమ్‌. 
తత్మథమ్‌? యది తావత్పూర్వే జనకాదయః తత్త్వవిదః అపి ప్రవృత్తకర్మాణః స్యుః, 
లోకసం(గ్రహార్ధం “గుణా గుణేషు వర్తశ్తే”(3.28) ఇతి జ్ఞానేనైవ సంసిద్దిం ఆస్థితాః 
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కర్మసంన్యాసే ప్రాప్తేజ_ పి కర్మణా సహైవ సంసిద్దిమ్‌ ఆస్థితాః న కర్మసంన్యాసం 
కృతవన్తః ఇత్యర్థః.అథ న తే తత్త్వవిదః-ఈశ్వరసమర్పితేన కర్మణా సాధనభూతేన 
సంసిద్ధిం,సత్త్వశుద్దిం,జ్ఞానోత్పత్తిలక్షణాం వా సంసిద్ధిమ్‌ ఆస్థితాః జనకాదయః ఇతి 
వ్యాఖ్యేయమ్‌. ఏతమేవ అర్థం వక్ష్యతి భగవాన్‌ోస సత్త్వశుద్ధయే కర్మ కుర్వన్ని”(5-11) 
ఇతి. “స్వకర్మణా తమభ్యర్చ్య సిద్ధిం వినతి మానవవ”(18. 46)ఇత్యుక్త్వా సిద్ధిం ప్రాప్తస్య 
చ పునః జ్ఞాననిష్టాం వక్ష క్ష్యతి-“సిద్ధిం ప్రాప్తో యథా బ్రహ్మ”(18. 50)ఇత్యాదినా. 


తస్మాత్‌ గీతాశాస్రే కేవలాత్‌ ఏవ తత్త్వజ్ఞానాత్‌ మోక్షపాప్తిః,న కర్మ 
సముచ్చితాత్‌ ఇతి నిశ్చితః అర్థః. యథా చ అయమర్ధః తథా (ప్రకరణశః విభజ్య 
తత్ర తత్ర దర్శయిష్యామః. 
బాలానందిని 


తథేతి :- ఈ విషయమే అక్కడక్కడ భగవంతుడు “కుర్వన్నపి న లిప్యతే” (కర్మ 
చేస్తూన్నా దాని ఫలంచేత-పుణ్యపాపాలచేత లిప్పుడు కాడు?'న కరోతి న లిష్యతే”(జ్ఞాని 
యైనవాడు కర్మ చేస్తూన్నా చేయనట్లే, దానిచేత అతడు లిప్తుడు కాడు)అని చెపుతాడు. ఇంక 
“పూర్వ పూర్వతరం కృతమ్‌”పూర్వులచేత చాలకాలం పూర్వం కర్మ చేయబడింది), “కద్మణెవ 
హి సంసిద్దిమాస్థితా జనకాదయః”(జనకుడు మొదలైనవారు కర్మచేతనే సిద్ధిని పొందారు) 
ఇత్యాదికం ఏది కనబడుతుందో దానిని బాగా విషయవిభజన చేసి అర్ధం చేసికోవాలి. 
అదెట్లు? పూర్వు లైన జనకాదులు తత్త్వవేత్తలే అయినా “గుణాః గుణేషు వర్తన్తే”(గుణాలు 
గుణాలయందు (ప్రవర్తిస్తున్నాయి. అవీ వాటి పనులు చేస్తున్నాయి)అనే దృష్టితో కర్మాచరణంలో 
ప్రవర్తిస్తే కూడ వారు సంసిద్దిని పొందినది జ్ఞానంచేతనే. నిజానికి వారు కర్మసంన్యాసం 
చేయడానికి అవకాశం ఉన్నా కూడ కర్మతో కూడానే సంసిద్ధిని పొందారు,కర్మసంన్యాసం 
చేయలేదు అని అర్థం. (అంతేనే కాని వారు కర్మచేతనే సంసిద్ధి పొందారు అని అర్ధం 
కాదు). తత్త్వవేత్తలు కాకపోతే ఆ జనకాదులు ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో చేసిన కర్మను సాధనంగా 
చేసికొని సంసిద్దిని,అనగా చిత్తశుద్ధిని,లేదా జ్ఞానం కలగడం అనే సంసిద్ధిని పొందారు అని 
వ్యాఖ్యానించాలి(అనగా ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో చేసిన కర్మ చిత్తశుద్ధిని కలిగిస్తుంది, లేదా 
ఆత్మజ్ఞానం పుట్టిస్తుంది; అంతేనే కాని ముక్తిని మాత్రం ప్రత్యక్షంగా ఇవ్వజాలదు. ప్రత్యక్షంగా 
ముక్తి ఇవ్వకలిగినది జ్ఞానం మాత్రమే అని భావం). “అంతఃకరణశుద్ధికోసమై కర్మ చేస్తారు” 
అని అంటూ భగవంతుడు ఈ విషయమే చెప్ప నున్నాడు. “స్వకర్మణా... మానవః”(మానవుడు 
తనకు శాస్త్రం విధించిన కర్మచేత పరమేశ్వరుణ్ణి అర్చించి సిద్దిని పొందుతాడు)అని చెప్పి, 
మళ్లీ ఆ సిద్ధిని పొందినవాడు జ్ఞాననిష్టను ఎలా పొందుతాడో “సిద్ధిం ప్రాప్తో యథా బ్రహ్మా” 
ఇత్యాదికంచేత చెప్పబోతాడు. (దీనిని బట్టి కర్మచేత లభించిన సిద్ధి జ్ఞాననిష్టకు సాధనమే 
కాని ఇదే పరమపురుషార్థాన్ని ప్రత్యక్షంగా ఇవ్వజాలదు అని స్పష్టం అవుతున్నది). 


/ || aan arf mien శగానోళా। 
క He BN ప. 
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అందువల్ల మోక్షప్రాప్తి కేవలం తత్త్వజ్ఞానంవల్ల మాత్రమే కలుగుతుంది కాని 
కర్మసహితమైన తత్త్వజ్ఞానంవల్ల కలుగదు అనేది గీతలలో నిశ్చిత మైన విషయం. గీతా 
ప్రతిపాద్యమైన అర్ధం ఇదే అనే విషయాన్ని ఏ ప్రకరణాని కా ప్రకరణం విడగొట్టి అక్కడక్కడ 
ప్రతిపాదిస్తాం. 


భాష్యమ్‌ 
తతైవం ధర్మసంమూఢచేతసః మహతి శోకసాగరే నిమగ్నస్య అర్జునస్య 


అన్యత్ర ఆత్మజ్ఞానాత్‌ ఉద్ధరణమ్‌ అపశ్యన్‌ భగవాన్‌ వాసుదేవః తతః అర్జునమ్‌ ఉద్ది 
ధారయిషుః ఆత్మజ్ఞానాయ అవతారయన్‌ ఆహ- 
మూ. శ్రీ భగవానువాచ- 
అశోచ్యానన్వశోచస్త్వం ప్రజ్ఞావాదాంశ్చ భాషసే, 
గతాసూనగతాసూంశ్చ నానుశోచన్తి పణ్జితాః. 11 
బాలానందిని 
తడ్రేతి:- ఈ విధంగా చిత్తం ధర్మం విషయంలో మోహం చెందగా గొప్ప 
శోకసముద్రంలో మునిగిపోయిన అర్జునుణ్ణి ఉద్దరించాలంటే(పైకి తియ్యాలంటే) ఆత్మజ్ఞానం 
తప్ప మరొక ఉపాయం ఏదీ లేదని గుర్తించిన భగవంతు డైన వాసుదేవుడు, అర్జునుణ్ణి 
దానినుండి(శోకసాగరంనుండి)ఉద్దరించ దలచి, వానిని ఆత్మజ్ఞానమార్లంలో (ప్రవేశపెడుతూ 
ఇలా అన్నాడు- 
భగవంతుడు ఇట్లనెను- 
ప్ర.అ. అశోచ్యానితి :- త్వమ్‌ =నువ్వు,అశోచ్యాన్‌ = దుఃఖింపతగనివాళ్లనుగూర్చి, 
అన్వశోచః =శోకించినావు(శోకిస్తున్నావు). ప్రజ్ఞావాదాన్‌ = బుద్ధిమంతులు పలికే మాటలను, 
భాషసే చ=పలుకుతున్నావు కూడ. పజణ్జితాః=పండితులు, గతాసూన్‌=ప్రాణాలు పోయినవాళ్లను 
గూర్చి, అగతాసూన్‌ చ=ప్రాణాలు పోనివాళ్లను(జీవించి ఉన్నవాళ్లను)గూర్చి,నానుశోచన్తి=దుః 
భించరు. 


- భాష్యమ్‌ 

అశోచ్యానిత్యాది :- న శోచ్యాః అశోచ్యాః, భీష్మద్రోణాదయః సద్వృత్తత్వాత్‌, 
పరమార్ధరూపేణ చ నిత్యత్వాత్‌.తాన్‌ అశోచ్యాన్‌ అన్వశోచః,అనుశోచితవానసి. తే 
మ్రియన్తే మన్నిమిత్తమ్‌.అహం తైర్వినాభూతః కిం కరిష్యాకి, రాజ్యసుఖాదినా ఇతి. 
త్వం ప్రజ్ఞావతాం బుద్ధిమతాం వాదాంశ్చ వచనాని చ భాషసే.తదేతత్‌ మౌధ్యం 
పాణ్ణిత్యం చ విరుద్ధం దర్శయసి ఆత్మని, ఉన్మత్త ఇవ ఇత్యభిప్రాయః. యస్మాత్‌ గతాసూన్‌ 
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గత(ప్రాణాన్‌,మృతాన్‌, అగతాసూన్‌, అగత(ప్రాణాన్‌ జీవతశ్చ నానుశోచన్తి పణ్ణితాః 
ఆత్మజ్ఞాః పణ్జా ఆత్మవిషయా బుద్ధిః యేషాం తే హి పణ్ణితాః “పాణ్తిత్యం నిర్విద్య” 
(బృ.ఉ. 3.5. Dఇతి (శ్రుతేః. పరమార్థతస్తు నిత్యాన్‌ అశోచ్యాన్‌ అనుశోచసి, అతః 
మూఢః అసి ఇత్యభిప్రాయః. 11 


బాలానందిని 


అశోచ్యానితి:- ఎవరిని గూర్చి దుఃభించకూడదో వాళ్లు అశోచ్యులు. భీష్మ 
ద్రోణాదులు మంచి నడవడిక గలవారు, వాస్తవంలో నిత్యులు అవడంవల్ల అశోచ్యులు. 
అలాంటి అశోచ్యులను గూర్చి వాళ్లందరూ నా మూలాన మరణిస్తున్నారు, వాళ్లు లేకుండా 
నేను రాజ్యసుఖాదులతో ఏమి చేసికొనాలి అని దుఃఖించావు. మాటలు మాత్రం బుద్ది 
మంతులు పలికే మాటలు మాట్లాడుతున్నావు. ఈ విధంగా ఉన్మత్తుడవు వలె పరస్పర 
విరుడద్ద మైన మూఢత్వాన్నీ,పాండిత్యాన్నీ నీలో కనబరుస్తున్నావు. ఎందువల్ల ననగా- 
పండితులు,అనగా ఆత్మజ్ఞానం కలవారు, గతాసూన్‌=ప్రాణాలు పోయినవాళ్లను,మరణించిన 
వాళ్లను,అగతాసూన్‌=ప్రాణాలు పోనివాళ్లను,జీవించి ఉన్నవాళ్లను గూర్చి ' దుఃఖించరు. 
పణ్జా=ఆత్మకు సంబంధించిన జ్ఞానం, ఎవరికి ఉంటుందో వాళ్లు పండితులు. “పాణ్ణిత్యం 
నిర్విద్య”(ఆత్మజ్ఞానాన్ని పొంది) అని శ్రుతి చెప్పుచున్నది. (పైకి పండితుడవు వలె కనబడినా) 
నువ్వు అశోచ్యు లైన నిత్యమైనవాళ్లని గూర్చి దుఃఖించడంచేత,నిజానికి మూధుడవే అని 
అఆభిప్రాయం. 11 

బా.అ. ప్ర:-ఇక్కడ శ్రీ రామానుజాచార్యులు -“శ్రీకృష్ణుడుోోన త్వేవావాం” ఇత్యాది 
వాక్యాలతో ఉపదేశించడం ప్రారంభించాడు”అని అంటూ అశోచ్యానిత్యాదిశ్లోకాన్సి గీతా 
శాస్త్రంనుండి వేరుచేశారు. (అనగా అశోచ్యానిత్యాదిశ్లోకంతో అసలు గీతాశాస్త్రం ప్రారంభం 
అని శంకరభగవత్సాదులు సూచించగా,దీనితో కాదు “న త్వేవాహమ్‌”ఇత్యాది శ్లోకంతో 
అని ఆయన అన్నారు). అది యుక్తం కాదు. భీష్మాదులు నిత్యమైన స్వరూపం గలవారు; వాళ్లను 
గూర్చి దుఃఖించకూడదు. పండితులు మరణించినవాళ్లను గూర్చి గాని జీవించినవాళ్లను 
గూర్చి గాని దుఃఖించరు.నువ్వు పండితుడవు. అందుచేత దుఃఖించకు అని హితాన్ని బోధించే 
ఈ శ్లోకం కూడ శాస్త్రంలో అంతర్గతం అవడమే యుక్తం. 


ఉపదేశించబోయే విషయంమీద అర్జునుడు చిత్తం సావధానం చేయడంకోసం 
ఆతనిని పరిహసించడమే ఈ శ్లోకంయొక్క ప్రయోజనం, అందుచేత, ఇది శాస్త్రంలో 
అవతరణం (ప్రవేశపెట్టేది)మాత్రమే గాని శాస్తాంతర్గతం కాదు అని వేదాంతదేశికులు 
అన్నది కూడ అయుక్తమే. శోకసాగరంలో మునిగి ఉండి తన పాదాలను శరణు జొచ్చిన 
అర్జునుని విషయంలో భగవంతుడు పరిహాసం చేస్తూ మాటలాడడం అసంగతం కూదా. 
ఆయనే ఇలా కూడ అన్నాడు-“లేదా “అశోచ్యాన్‌”ఇత్యాది శ్లోకానికి(పదవ శ్లోకంలోని*ోప్రహ 
సన్నివిఅనేదానితో సంబంధం. అదే శ్లోకంలో ఉన్న “ఇదమ్‌” అనే పదరోన త్వేవాహమ్‌” 
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ఇత్యాదివాక్యాలకు సంబంధిస్తుంది;(అనగా'అశోచ్యాన్‌'ఇత్యాదివాక్యంతో పరిహసిస్తూ “న 
త్వేవావామ్‌' ఇత్యాదివాక్యాన్ని పలికాడు అని అర్థం). ఈ వ్యాఖ్యానం కూడ అయుక్తమే. “ఇదమ్‌” 
అనే పదం వెంటనే చెప్పబడేదానినే నిర్దేశిస్తుంది. అందుచేత “ఇదం వచః'అనగా వెంటనే 
చెప్పిన అశోచ్యానిత్యాదికాన్ని కాక దూరంగా ఉన్న “న త్వేవాహమ్‌'ఇత్యాదికం పలికాడు 
అని చెప్పడంలో ప్రమాణం ఏదీ కాదు.'అశోచ్యాన్‌'ఇత్యాది శ్లోకానికి “ప్రహసన్‌'అనేదానితో 
అన్వయం కుదరదు. అక్కడ లేని'ఇతి'అనే శబ్దం అధ్యాహారం తెచ్చుకొని'అశోచ్యానన్వశోచస్త్వం 
ప్రజ్ఞావాదాంశ్చ భాషసే*ఇతి ప్రహసన్‌”అని వ్యాఖ్యానిస్తే సమాప్తపునరాత్తత్వదోషం(ఒక 
విషయం చెప్పడం పూర్తి అయిన తరువాత మళ్లీ దానిని గ్రహించి మరొకదానితో 
అన్వయించడం అనే అలంకరాశాస్తప్రసిద్ధ మైన దోషం) కలుగుతుంది. “ఇతి'అనే పదాన్ని 
అధ్యాహారం తెచ్చుకోవడం అనేది కూడ గౌరవానికి,(అనగా వాక్యంలో లేని అర్థాన్ని మోపడం 
అనే అనావశ్యకమైన బరువుకు)కారణం అవుతుంది. అశోచ్యానిత్యాది పూర్వార్ధం పరిహాస 
వాక్యం అని చెప్పిన పక్షంలో ఇంక మిగిలిన 'గతాసూన్‌” ఇత్యాద్యుత్తరార్ధం అటు పరిహాస 
వాక్యమూ కాక,ఇటు,శాస్తంతో సంబంధించినదీ కాక వ్యర్థమైన వాక్యం అని చెప్పవలసి 
వస్తుంది. “పరివాసవాక్యం వదన్‌ ఇవ” (పరిహాసవాక్యం పలుకుతున్నాడా అన్నట్లు)అని 
“ఇవిశబ్దం ప్రయోగించడంచేత నిజానికి పరిహాసవాక్యం పలకలేదు అని సిద్దిస్తుంది గాన 
ఈ శ్లోకం భగవంతుడు చెప్పినదికాదు అనవలసి ఉంటుంది. అందువల్ల అశోచ్యానిత్యాది 
శ్లోకమే గీతాశా[స్తానికి ప్రారంభశ్లోకం(కాని “న త్వేవాహంిఇత్యాదిశ్లోకం కాదు). 
(భా. అ. ప్ర. పేజి.257)ఇక్కడ శ్రీ రామానుజులు “గతాసూన్‌'అనగా ప్రాణాలు పోయిన 
దేహాలను'అని “అగతాసూన్‌'అనగాప్రాణాలు పోని ఆత్మలనుఅనీ అర్ధం చెప్పారు. అది 
అయుక్తం. మృతదేహాలు ప్రాణాలు పోయినవే అయినా, మరణించని దేహాలు (ప్రాణాలు 
పోనివే కాబట్టి “అగతాసు'శబ్బానికి'జీవించి ఉన్న దేహాలు” అనే అర్థం మాతమే 
లభిస్తుంది. 'గతాసు“అగతాసు” శబ్దాలకు,లో కంలో,'మరణించినవాడు”,'జీవించి ఉన్నవాడు 
అని మాత్రమే అర్ధం (సిద్ధంగా ఉంది. మీ (గ్రామంలో నివసిస్తూన్న మావాళ్లు 
దేవదత్త-యజ్ఞదత్తులు సుఖంగా ఉన్నారా అని విష్ణుమి(త్రుడు అడుగగా కృష్ణశర్మ దేవదత్తుడు 
గతాసు వయ్యాడు. యజ్ఞదత్తుడు అగతాసువుగా ఉన్నాడు అని సమాధానం చెప్పాడు. ఆ 
మాట విన్నవాడు దేవదత్తు దనే దేహం గతాసు వైనది,యజ్ఞదత్తు దనే జీవుడు మాత్రం 
అగతాసువుగా ఉన్నాడు అని అర్థం చేసి కొనడు. దేవదత్తుడు మరణించాడు,యజ్ఞదత్తుడు 
జీవించి ఉన్నాడు అని మాత్రమే గ్రహిస్తాడు. 


మరొక ఇషయం ఏమనగా దేహం వలె ప్రాణాలు కూడ ఆత్మకు ఒక కోశమే 
(ప్రాణమయకోశం)అవడంచేత అవి కూడ ఉపాధిమాత్రమే. వాస్తవంలో ఆత్మలకు కోశాలు 
లేవు గాన అని గతాసువులే(ప్రాణాలులేనివే). అలాంటప్పుడు ౯త్మలు అగతాసువు లని 
చెప్పడం ఎలా కుదురుతుంది? మరొక విషయం-ఆత్మ సచ్చినానందరూపమే అయినా అది 
అన్నమయకోశావచ్చిన్నం అవడంచేత మనుష్యుడు, వృద్ధుడు, జీర్షించిపోయాడు, కృశించి 
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పోయాడు అనీ, ప్రాణమయకోశావచ్చిన్నం అవడంచేత ఆకలిదప్పికలతో బాధపడుతున్నాడు 
అని ఎవరు అనుకుంటారో అలాంటి అజ్ఞానులు శోచ్యులే. అందుచేత అగతాసువులైన 
ఆత్మలు,అనగా ప్రాణాలతో సంబంధం పెట్టుకొన్న ఆత్మలు, శోచ్యులే అవుతారు కాని 
అశోచ్యు లెలా అవుతారు?మరొకవిషయం-గతాసువులైన దేహాలను గూర్చి పండితులు 
శోకించరు అన్నప్పుడు అపండితులు శోకిస్తారు అని అర్థం వస్తుంది.కాని అది అలా 
కనబడడం లేదు.అపండితులలో కూడ దేహం ధరించిన నా పుతుడు మరణించాడు అని 
మాత్రమే ప్రతీవాడూ శోకిస్తాడు కాని దేహం కాల్చబడింది. దేహం కుక్కలచేత తినబడింది 
అని శోకించడు. అందుచేత, శ్రీ రామానుజులు చెప్పిన అర్ధం సరియైనది కాదు (భఖ. అ. ప్ర. 
సేజి. 26) 

వి.భగవద్గీతలోని 18 అధ్యాయాలను ఆరేసి అధ్యాయాలు ఒక కాండం అని 
విభజించి మూడు కాండలలో మూడు విషయాలు ప్రధానంగా చెప్పబడ్డాయి. ప్రథమషట్కాత్మక 
మైన పూర్వకాండలో త్వంపదార్థం(జీవస్వరూపం)చెప్పబడింది. ద్వితీయ షట్కాత్మక మైన 
మధ్యమకాండలో తత్పదార్థం(పరమాత్మస్వరూపం)చెప్పబడింది. తృతీయషట్మాత్మక మైన 
అంత్యకాండంలో తత్త్వంపదార్థాల ఐక్యరూప మైన వాక్యార్థం చెప్పబడింది. అక్కడక్కడ 
'ప్రసంగవశంచేత ఆ జ్ఞానానికి సాధనాలు చెప్పబడ్డాయి.కేవలం తత్త్వజ్ఞానం మాత్రమే 
కైవల్యానికి సాధనం అనే విషయం సునిశ్చితం. 


భాష్యమ్‌ 

కుతః తే అశోచ్యాః? యతః నిత్యాః. కథమ్‌? 
మూ. న త్వేవాహం జాతు నాసం న త్వం నేమే జనాధిపాః, 

న చైవ న భవిష్యామః సర్వే వయమతః పరమ్‌. 12 

న త్వేవ జాతు కదాచిత్‌, అహం నాసమ్‌.కిం తు ఆసమేవ అతీతేషు 
దేహోత్పత్తివినాశేషు. నిత్య ఏవ అహమ్‌ ఆసమ్‌ ఇత్యభిప్రాయః.తథా న త్వం నాసీః 
, కిం తు ఆసీః ఏవ.తథా న ఇమే జనాధిపాః న ఆసన్‌,కిం తు ఆసన్నేవ.తథా న 
చైవ న భవిష్యామః;కిం తు భవిష్యామః ఏవ సర్వే వయమ్‌ అతః అస్మాత్‌ దేహవినాశాత్‌ 
పరమ్‌ ఉత్తరకాలే_పి త్రిష్వపి కాలేషు నిత్యాః ఆత్మస్వరూ పేణేత్యర్థః. దేహభేదానువృత్యా 
బహువచనం; న ఆత్మభేదాభిప్రాయేణ. 12 

బాలానందిని 

కుత ఇతి;- ఎందువల్ల అశోచ్యులు?వాల్లు నిత్యులు కాబట్టి. అదెట్లు? 
ఉండ లేదు అనే 
ఈ, జనాధిపాః 


ప్ర.అ. నేతి :- అహమ్‌=నేను, జాతు=ఎన్నడూ న ఆసమ్‌ ఇతి నైవ 
మాట లేదు. త్వమ్‌ = నువ్వు, న=ఉండలే దనే మాట లేదు.ఇమే 
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=రాజులు, న=ఉండలేదు అనే మాట లేదు. వయమ్‌ =మనం,సర్వే=అందరమూ,అత; 
=ఇటుపైన, న భవిష్యామః ఇతి చ నైవ=ఉండబోము అనే మాట కూడ లేదు. 


న త్వేవేతి:- నేను పూర్వం ఉండలేదు అనే మాట ఎన్నడూ లేదు; మరేమనగా 
నేను వూర్వం కూడా ఉండేవాడిని. గడచిన(పూర్వకాలంలో జరిగిన)దేహోత్పత్తుల 
సమయాలలోను,దేహవినాశసమయాలలోనూ కూడ నిత్యుడ నైన నేను ఉండేవాడనే అని 
అభిప్రాయం.అట్లే నీవు కూడ(పూర్వం)ఉండలే దనే మాట లేదు.అనగా తప్పకుండా 
ఉండేవాడవు. అట్లే ఈ రాజులు కూడా ఉండేవారు కారు అనే మాట లేదు. తప్పక ఉండేవారు. 
అట్లే (మున్ముందుమనం ఉండము అనే మాట కూడ లేదు. మరే మనగా-మన 
మందరమూ,అతః పరమ్‌=ఈ దేహం నశించినతరువాత కూడ, తప్పక ఉంటాం. మనం 
అందరం మూడు కాలాలలోను ఆత్మస్వరూపంచేత నిత్యమైన వాళ్లమే అని అర్థం. ఆత్మ 
ఒక్కటే అయినా కూడ దేహభేదం అనువర్తిస్తూనే ఉండడంచేత, (ఆత్యంతికమోక్షం కలిగే 
వరకూ అనేకదేహాలు అనువర్తిస్తూనే ఉండడంచేత)ఆ దేహాల భేదాన్ని పట్టి “సర్వే వయమ్‌”అని 
బహువచనం ప్రయోగించబడింది. (నిజానికి అన్ని దేహాలతోను సంబంధించిన ఆత్మ ఒక్కటే 
అవడంచేత,ఆ దృష్ట్వా వకవచనప్రయోగం చేసినా చేయవచ్చు నని భావం). 


భా.అ.'ప్ర. ఈ శ్లోకానికి తాత్పర్యం చెపుతూ శ్రీరామానుజాఛార్యులు -సర్వేశ్వరుడు 
మాత్రం నిత్యుడు అని తేలినది అని వ్రాశారు.అది అయుక్తం. శ్రీకృష్ణుడు సర్వేశ్వరుడైన, 
నిత్యమైన, ఆత్మ అని అర్జునుడు అనుకొనడం లేదుకదా?*అపరం భవతో జన్మ పరం జన్మ 
వివస్వతః, కథమేతద్విజానీయాం త్వమాదౌ ప్రోక్తవానితి”(వివస్వంతు'డు ఎప్పుడో పూర్వం 
పుట్టాడు, నువ్వు ఈ మధ్య పుట్టావు. నువ్వు వివస్వంతునికి ఉపదేశిథచడం ఏమిటి )అని 
అతడు అడగ నున్నాడుకదా?కుంతికి పుట్టిన తన విషయంలో అర్జునునికి నేను అనిత్యుడను 
అనే జ్ఞానం ఎలా ఉంటుందో ,దేవకికి పుట్టిన కృష్ణుని విషయంలో, కూడా అలాంటి 
అనిత్యత్వబుద్ధియే ఉంటుంది. ఎందువల్ల ననగా తనకు వలెనే కృష్ణునికి కౌమారాద్యవస్థలు 
ఉన్నట్లు అతడు ప్రత్యక్షంగా చూస్తున్నాడు. ఈ శ్లోకంలో తాను సర్వేళ్వరుడను అని 
చెప్పుకోవడం కృష్ణుని తాత్పర్యం కాదు.అది ప్రకృతానికి ఉపయోగించదు.తాను నిత్యుడు 
అని చెప్పడంలోనే కృష్ణుని తాత్పర్యం. నిత్యుడను అని చెప్పి నంతమాత్రంచేత ఈశ్వరుదడను 
అని చెప్పి నట్లు అవుతుం దనే నియమం లేదు. మీ మతం ప్రకారం ప్రకృతి, పురుషుడు 
(జీవుడు), ఈశ్వరుడు -ముగ్గురూ నిత్యులే గాన నిత్యత్వఈశ్వరత్వాలు సమనియతాలు కావు: 
అనగా నిత్యమైన దల్లా ఈశ్వరుడే కావాలనే నియమం లేదు;జీవుడూ కావచ్చు, (ప్రకృతి 
కూడ కావచ్చు.మరొక విషయ మేమనగా “అహమ్‌” శబ్దం (నేనుఅనేది)కేవలం వక్తను 
(మాటలాడువానిని) మాత్రమే బోధిస్తుంది కాని ఈశ్వరత్వాదిగుణాలు కల నేను అనే అర్థాన్ని 
బోధించదు. అందుచేత ఇక్కడ నేను సర్వేశ్వరుణ్ణి అని కృష్ణుడు సూచిస్తున్నాడు అనడం 
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“సర్వేశ్వరుడను,పరమాత్మను అయిన నేను నిత్యుడను అనే విషయంలో ఏ విధంగా 
సంశయం లేదో అట్లే క్షేత్రజ్ఞ లైన మీరు కూడ నిత్యులే అని తెలుసుకోవాలి” అని 
శ్రీరామానుజులు చెప్పినది యుక్తం కాదు.ఈ శ్లోకంలో “న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” 
దృష్టాంతం అనీ,మిగిలిన భాగం దార్‌ష్టాంతికం(దేనికి మరాకటి దృష్పాంతంగా, ఉదాహరణగా, 
చూపబడుతుందో అది దార్‌ష్టాంతికం)అనీ కల్పించడానికి (ప్రమాణం ఏదీ లేదు. 
దృష్టాంతత్వాన్ని సూచించే 'యథా'శబ్దం ఇక్కడ లేదు.కృష్ణుడు నిత్యుడు అనే నిశ్చయం 
అర్జునునకు లేనే లేదు. అలాంటప్పుడు ఆ కృష్ణుజ్జి దృష్టాంతంగా చూపడం కుదరదు. నిత్యుడైన 
ఈశ్వరు డొక డున్నాడు అని ఆస్తికు డైన అర్జునుడు విశ్వసిస్తే విశ్వసించుగాక;కృష్ణుడే 
ఈశ్వరుడు, నిత్యుడుతిని అత డనుకొనడం లేదు.అలాగే అనుకొంటే ఆతనిని సారథ్యాదుల 
యందు నియమించేవాడు కాదు. కృష్ణునికి శ్రీరామానుజులు చెప్పిన అర్ధంలోనే తాత్పర్యం 
ఉంటేోన త్వేవాహమ్‌”ఇత్యాది విధంగా కాక“ఈశ్వరోఐ_ హం యథా నిత్యో జీవా యూయం 
తథైవ హి”అని చెప్పి ఉండేవాడు. మరొక విషయ మేమనగా-ఈశ్వరుడు పరమాత్మ,జీవు 
లైతే ఆత్మలు అని చెప్పడం కుదరదు. ఎందువల్ల ననగా-“య ఆత్మాపహతపాప్మా”,“సర్వవ్యాపీ 
సర్వభూతాన్తరాత్మా'ఐతదాత్యమిదం సర్వం స ఆత్మా తత్త్వమసి అయమాత్మా బ్రహ్మ” 
ఇత్యాదిశుతులలో ఈశ్వరుడు ఆత్మశబ్దంచేతనే చెప్పబడుచున్నాడు;జీవునికి ఈశ్వరునికీ 
అభేదం కూడ ఉపదేశించబడుచున్నది. 


శ్రీరామానుజులు ఇక్కడ ఇంకా-“అజ్ఞానంచేత మోహితుడైన అర్జునునికి,ఆతని 
అజ్ఞానం తొలగడంకోసం పారమార్థికమైన నిత్యత్వాన్ని చెప్పే సందర్భంలో భగవంతు 
డిక్కడ 'నేను”,'నువ్వు'ఈరాజులు'అని వేరు వేరుగా నిద్దేశించడంవల్ల భగవంతు డైన 
సర్వేశ్వరుని కంటె ఆత్మలు భిన్న మైన వనీ,ఆత్మలు కూడ తమలో తాము భిన్నములైన 
వనీ, ఈ భేదం సత్యమైనదే అనీ తెలుస్తూన్నది.భేదం ఉపాధిభేదం చేత కలిగింది అనే 
వాదంలో ఆత్మభేదం తాత్త్వికం కాదు గాన తత్వోపదేశం చేసే సమయంలో భేదం చెప్పడం 
కుదరదు” అని చెప్పారు.ఇది యుక్తం కాదు. భీష్మాదులు అనిత్యమైనవా శ్లవడంచేత వాళ్లు 
శోచ్యులు అని అనుకొంటూన్న అర్జునునికి -భీష్మాదులు నిత్యులు,అందుచేత శోచ్యులు కారు 
అని ఆ సమయంలో,ఉపదేశించడం యుక్తం కాని ఆత్మైకత్వాన్ని ఉపదేశించడంయుక్తం 
కాదు.ఆ విషయాన్ని కృష్ణుడే స్వయంగా“అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం 
తతమ్‌”ఇత్యాదికం చేత తరువాత ఉపదేశించనున్నాడు. అక్కడ (ఆత్మవిషయంలో ) 
బహువచనం (ప్రయోగించవలసి ఉన్నా జాత్యేకవచనం ప్రయోగించబడింది”అని మరొక 
గతి లేకపోవడంచేత శ్రీరామానుజులే చెప్పు నున్నారు. ఆత్మభేదమే వాస్తవం అని కృష్ణుని 
అభిప్రాయం అయితే “అనాశినస్తు తాన్విద్ది తైః నర్వమిదమావృతమ్‌"” అనియే 
చెప్పిఉండేవాడు. 
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మరొక విషయ మేమనా-ఆత్మలు అనేకము లైతే ఒక్కొక్క ఆత్మ ఒక్కొక్కదేహంలో 
మాత్రమే ఉండడంచేత అవి సర్వవ్యాపకములు అవడానికి వీలులేదు. చైత్రుని ఆత్మ మైత్రుని 
దేహంలో వ్యాపించి ఉన్నట్లు కనబడడంలేదు కదా?అలా అయితే చైత్రాత్మకు మైత్రుని 
దేహంలో కలిగే సుఖదుఃఖాల అనుభవం ఉందాలి. అలాంటి దేడీ లేదు. ఆత్మ ఆయా 
దేహాలచేత అవచ్చిన్నం కాకపోయినప్పుదే. ఆ ఆత్మలో భేదం కలిగించేది ఏదీ లేదు గాన 
అప్పుడు ఆత్మ సర్వవ్యాపకం అనీ, ఒక్కటే అనీ చెప్పడానికి వీలవుతుంది. (అప్పుడు “యేన 
సర్వమిదం తతమ్‌”-ఏ ఆత్మచేత ఇదంతా వ్యాప్త మైనదో-అనే మాట యుక్తంగా ఉంటుంది 
అని భావం) అట్లు కాదు-“అవినాశి”అనే శ్లోకం పరమాత్మను మాత్రమే చెపుతుంది, అని 
అంటే -అప్పుడు సర్వవ్యాపకు డైన పరమాత్మ మాత్రమే నిత్యుడు ఇతరఆత్మ లన్నీ ఘటాదుల 
వలె పరిచ్చిన్నా లవడంచేత అనిత్యములు అని చెప్పవలసిన పెద్ద అనిష్టం వచ్చి 
పడుతుంది. అందుచేత శ్రీకృష్ణుడు “న త్వేవాహం”అనే శ్లోకంలో ఆత్మభేదాన్ని అవినాశీత్యాది 
శ్లోకంలో ఆత్మభేదాన్నీ ప్రతిపాదిస్తున్నా డనగా ఆత్మభేదం కౌపాధికం మాత్రమేయథార్ధం 
కాదు అని మాత్రమే ఆతని అభిప్రాయ మని విద్వాంసులు అనాయాసంగా నిశ్చయించుకొన 
వచ్చును. 


తత్త్వం ఉపదేశించేటప్పుడు కూడ ముందు బెపాధిక మైన భేదాన్ని అనువదించే 
తరువాత పారమార్ధిక మైన అభేదాన్ని ఉపదేశించవలసి ఉంటుంది. అందచేత పైకి కనబడే 
భేదాన్ని అనువదించినంతమా(త్రంచేత అది పారమార్థికం అయిపోదు. ఈ శ్లోకాన్నీ'యేన 
సర్వమితం తతమ్‌'అనేదాన్నీ ఒకదానితో ఒకటి సమన్వయించుకొని అర్ధం చెప్పుకోవాలి. 
అప్పుడు-కృష్ణు డనీ, అర్జును డనీ, రాజు లనీ వ్యవహరించబడుతూన్న మనం అందరమూ 
కూడ అవినాశి ట్రైంన (బవ్మాయే అని ఏకవాక్యార్థం లభిన్తుంది. అందుచేత 
సర్వవ్యాపకమూ,నిత్యమూ అయిన ఆత్మకు ఖేదం కల్పించకలిగినది ఏదీ లేకపోవడంవల్ల, 
పారమార్ధిక మైన ఆత్మభేదం లేదు.భేదకా లన్నీ ఆత్మచేత వ్యాపింపబడి ఉన్నాయి కదా? 
వ్యావాహారికంగా మాత్రం,ఆకాశభేదం వలె,క్టల్పిత మైన ఆత్మభేదం ఉంది. 


శంకరమతంలో గ్రంథారంభమే కుదరదు. పరమార్ధదృష్టి గల పరమపురుషునికి 
నిర్విశేషము,కూటస్థనిత్యము, చైతన్యరూపము అయిన ఆత్మయొక్క యథార్థస్వరూపం తెలిసి 
ఉండడంచేత ఆతనికి అజ్ఞానం కాని దాని కార్యాలు కాని ఉండవు. అలాంటి వానికి అజ్ఞానం 
చేత ఏర్పడిన భేదాన్ని చూడడం,అలా భేదం కనబడడంచేత ఉపదేశాదులుచేయడం అనేది 
కుదరవు అని శ్రీరామానుజులు చేసిన ఆక్షేపం సారరహిత మైనది. మీ మతంలో కూడ, 
సమస్తకామాలు తీరినవాడు, పరిపూర్ణుడు, ఆత్మారాముడు,ఆనందమయుడు అయిన పరమ 
పురుషునికి అర్జునుని దుఃఖం చూడడం,వానికి ఉపదేశించడం మొదలైన వ్యవహారాలు 
ఎలా కుదురుతాయి?లీలచేత అని సమాధానం చెపితే మాయచేత అని మేం సమాధానం 
చెపుతాం. పుట్లుక లేనివాడు,అవ్వయుడు,సకలభూతాల ఈశరుడూ అయిన కూడ 
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భగవంతుడు మాయావశంచేత పుట్టినవాడు వలె, ఉగ్రసేనుని రాజ్యంలో అతనిచేత 
పరిపాలించదగినవాడు వలె ఎలా కనబడుతున్నాడో అట్లే అర్జునునికి ఏమేమో ఉపదేశిస్తు 
న్నట్లు కనబడకూడదా?పరమార్థంలో నైతే కృష్ణుడూ లేడు,పార్టుడు లేడు,ఉపదేశమూ 
లేదు. ఉన్నది ఏకైకఅద్వితీయ(బ్రహ్మయే. వ్యవహారావస్థలో అంతా ద్వైతమే. అందుచేత మా 
కేమీ నష్టం లేదు. 


సరే!పరిపూర్ణుడూ,నిష్మాముడూ అయిన హరిలో లీలమా(త్రం ఎలా కలుగుతుంది? 
చెప్పు. బాలునిలో కలిగి నట్లు అని చెప్పడానికి వీలు లేదు. బాలుడు అజ్ఞానవంతుడు, కోరికలు 
ఉన్నవాడు;అందుచేత అతనిని దృష్టాంతంగా చెప్పకూడదు.రాజు బంతి ఆడుకున్నట్లు 
అనికూడ చెప్పడం కుదరదు. వానికి కూడ దానిలో (కందుకక్రీడలో )సుఖాభిలాషచేతనే (ప్రవృత్తి 
కనబడుతున్నది. లోకానుగ్రహం కోసం అని కూడ చెప్పడం కుదరదు. లోకానుగ్రహం అనే 
ప్రయోజనం ఇంకా మిగిలి ఉంటే భగవంతుడు పూర్ణకాముడు అనే మాటకు వ్యాఘాతం 
కలుగుతుంది. అందుచేత మీకు కూడ మాయయే శరణం. మాయచేత మాత్రం అసంగత 
మైన (కురదని)విషయాలు ఎలా సిద్ధిస్తాయి అనే ప్రశ్నకు అవకాశం లేదు.మాయలో ప్రతీదీ 
కుదురుతుంది అని కదా లోకప్రసిద్ధి? 


(అక్షేపం)పరమపురుషుడు అర్జునునికి ఉపదేశం చేస్తున్నా డంటే అది మాయచేతనే 
అయితే కావచ్చును ఈనాటి ఆచార్యపరంపర శిష్యపరంపరకు ఉపదేశం చేయడం ఎలా 
కుదురుతుంది!(ఆచార్యునికి )ద్వైతం కనబడితే అతడు విద్వాంసు డని(జ్ఞాని అని) చెప్పడం 
కుదరదు,ద్వైతం కనబడకపోతే మాటలాడడం ఉండదు అన్నట్లయితే -(సమాధానం)అట్లు 
కాదు.గురువు ఆత్మతత్వాన్ని సాక్షాత్మరించుకొన్నా కూడ దేహం ఉన్నంతవరకూ బాధితమైన 
అధ్యాస (ఇదంతా అసత్యమే అనే జ్ఞానంచేత అధ్యాసబాధించబడినా కూడ అది) అనువర్తిస్తూనే 
ఉంటుంది గాన వ్యవహారానికి లోపం ఉండదు. ఆత్మ దేహంకంటె భిన్న మైనది అని తెలిసి 
కూడ నేను మనుష్యడను,నేను వైష్ణవుడను,నేను రామానుజుడను అని నువ్వు ఎలా 
అంటున్నావో అదే విధంగా మాకు మాత్రం ఎందుకు కాకూడదు? బాధించబడిన భేదజ్ఞానం 
అనువర్తించినా కూడ అది ఉపదేశాదిప్రవృత్తులకు హేతువు కాకూడదు అనడానికి వీలు 
లేదు. ఆత్మజ్ఞానంచేత బాధితమైన తరువాత కూడ అనువర్తిస్తూన్న దేహాత్మభమ(దేహమే 
ఆత్మ్ర)అనే భమవల్ల భోజనాదికార్యాలలో ప్రవృత్తి కనబడుతున్నది కదా?ఆత్మ దేహంకంటె 
భిన్న మైనది అనే జ్ఞానం ఉన్న నీవు భోజనాది వ్యాపారాలు లేకుండా ఉండడంలేదు కదా? 
భోజనాది వ్యాపారం అంతా దేహాత్మభ్రాంతివల్ల జరిగేది కదా?నేను దేహం కాను ఆను 
అనుకొనేవాడు నోటితో తినడు, తినా లని అనుకొనడు కదా? 
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కదా!అని అంటూ శ్రీరామానుజులే చేసిన ఆక్షేపం కూడ అర్థరహిత మైనది.ఎవ్వడూ కూడ 
తన ప్రతిబింబంతో మాటలాడకపోవడానికి కారణం-టింబప్రతిటీంబాలు రెండిటికీ పూర్తిగా 
భేదం లేకపోవడమా,వ్రతిబింబం మిథ్య అవడమా లేక ప్రతిబింబంలో చైతన్యం 
లేకపోవడమా?మొదటి పక్షం కుదరదు. అత్యంతమూ అభేదమే అన్నట్లయితే ఇది బింబం, 
ఇది ప్రతిబింబం అనే వ్యవహారమే ఉండదు.ఘటానికి పటానికీ మధ్య భేదం ఉండడంచేత 
ఇది ఘటం,ఇది పటం అనే వ్యవహారం జరిగి నట్లు ఇది బింబం, ఇది ప్రతిబింబం అనే 
వ్యవహారం బింబప్రతిబింబాల భేదంమీదనే ఆధారపడి ఉంటుంది కదా?మరొక విషయ 
మేమనగా-అద్దంలో ఉన్న మరొకని ప్రతిబింబం పూర్తిగా తనకంటె భిన్న మైనదే. అయినా 
పురుషుడు దానికి ఉపదేశించడం లేదు?(ఉపదేశించడానికి కేవలం భిన్నత్వం కారణం 
కాదని భావం).రెండవది కూడ కాదు.రజ్ఞుసర్పం రజ్ఞుజ్ఞానంచేత బాధించబడి నట్లు 
ప్రతిబింబం ఏ జ్ఞానంచేతా బాధించబడుచున్నట్లు కనబడడంలేదు. బాధించబడనిది మిథ్య 
కాదు.అద్దంలో ఉన్న తన ప్రతిబింబం మథ్య అని ఎవ్వడూ అనుకొనడు కదా? ఇక మిగిలినది 
మూడవ పక్షం. అనగా ప్రతిబింబం అచేతనం గాన ఎవ్వడూ తన (ప్రతివింబంతో మాటలాడ 
డనే పక్షం అంగీకరించాలి. అయితే అవిద్యలో ఉన్న చిత్రతిబింబాలు చైతన్యం ఉన్నవే కాని 
అద్దంలో ఉన్న ప్రతిబింబాల వంటివి కావు.అందుచేత కృష్ణుడుతన కంటె భిన్నములైన 
తన పతిబింబాలకు ఉపదేశించడం యుక్తమే. బింబప్రతిబింబా లైన జీవేశ్వరులు వేరు వేరే 
అయితే అద్వైతం ఎలా సిద్ధిస్తుంది అనే ప్రశ్నకు తావు లేదు. అవిద్య ఉన్నంతవరకు బింబ 
ప్రతిబింబాదిభేదం ఉన్నా కూడ పరమార్ధదశలో అవిద్యయే లేదు గాన బింబ (ప్రతిబింబభఖేదం 
కూడ ఉండదు;అందుచేత అద్వైతానికి ఏమీ హానిలేదు.దీనిని పట్టి “నిత్యో నిత్యానాం 
చేతనశ్చేతనామ్‌”ఇత్యాదిమంత్రాన్ని పట్టి జీవేశ్వరుల మధ్య భేదమే ఉన్నట్లు సిద్ధిస్తుంది 
అనే రామానుజుల వచనానికి కూడ సమాధానం చెప్పబడినట్లే. ఎందువల్ల ననగా “ఏకో 
బహూనాం వదధాతి కామాన్‌”(తాను ఒకటే అయి ఉండి అనేకుల కామాలను పూరిస్తాడు) 
అనే ఆ మంత్రం వ్యావహారిక మైన) జీవేశ్వరభేదాన్నీ, రక్ష్యరక్షకభావాన్నీ(జీవుడు రక్షింప 
దగినవాడు ఈశ్వరుడు రక్షించేవాడు అనే విషయాన్నీ)ప్రతిపాదిస్తూన్నది కాని పారమార్థికమైన 
భేదాన్ని చెప్పడం లేదు. 

మరాక విషయ మేమనగా-శుద్దచిత్స్వరూపానికి ఏ ధర్మాలూ ఉండవు. అందుచేత 
శుద్దచిత్తు ఉపదేశిస్తుంది.,మరొక పని చేస్తుంది అని చెప్పడం కుదరదు. కృష్ణుని దేహేంద్రియా 
ద్యాకారంలో పరిణమించిన మాయచేత అవచ్చిన్నమైన చైతన్యానికే ఈ ఉపదేష్ట్రత్వాదికం 
(ఉపదేశించేదిగా ఉండడం)మొదలైనది ఉంటుం దని చెప్పాలి.ఆ కృష్ణదేహాద్యాకార 
పరిణతమాయావచ్చిన్నచిత్‌ అర్జునదే హేంద్రియాద్యాకారపరిణతావిద్యావచ్చిన్నచిత్‌కంటె 
భిన్నమే. (మాయ కృష్ణుని దేహంగా పరణమించింది.ఆ మాయచేత అవచ్చిన్న మైన చైతన్యం 
ఉపదేశకుడు. అవిద్వ అరునదేహాద్వాకారంలో పరిణమించింది. అటి అవిద్వచేత అవచ్చిన్నమైన 
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చైతన్యం ఉపదేశ్యం. అందుచేత ఈ ఉపదేష్టకీ, ఉపదేశ్యునికీ కాల్పనికమైన భేదం ఉంది 
అని ఖావం). అందుచేతనే కదా అద్వైతులు “తత్త్వమసి'అన్నప్పుడు తత్‌ పదార్థమైన 
పరమేశ్వరునికి విశేషణంగా ఉన్న సర్వజ్ఞత్వాదులను, త్వంపదార్థమైన జీవునికి విశేషణంగా 
ఉన్న కించిదొ్‌జ్ఞత్వాదులను దూరంగా ఉంచి పరిశుద్ధమైన చైతన్యానికి అభేదం 
చెపుతారు? అందుచేత విశేషణవిశిష్టులైన కృష్ణార్ణునులకు భేదం ఉంది గాన ఉపదేశం 
ఉపపన్నమే. 

గురువుకు కలిగిన అద్వితీయాత్మజ్ఞానంచేతనే (బ్రహ్మాజ్ఞానమూ,దాని కార్యాలూ 
నశించిపోతాయి కాబట్టి శిష్యునికి ఉపదేశించడం వ్యర్థం అని అంటూ శ్రీ రామానుజులే 
చేసిన మరొక ఆక్షేపంలో కూడ సారం లేదు. ఆత్మజ్ఞానికి కూడా దేహపాతం అయేవరకు 
(ఈ దేవం పడిపోయేవరకు)దే హేంద్రియాదిప్రపంచజ్ఞానం ఉంటుంది అనే విషయం వెనుకనే 
'ప్రతిపాదించబడింది. ఐంద్రజాలికుడు ఆకాశంలో నిర్మించిన గంధర్వనగరాన్ని గూర్చి ఇడి 
నిజానికి గంధర్వనగరం కాదు,ఇది కేవలం మాయచేత నిర్మించినదే అనే జ్ఞానం ఉన్నవాళ్లకు 
కూడ ఆ ఇంద్రజాలం ఉన్నంతవరకూ ఆ నగరం కనబడుతూనే ఉంటుంది. ఈ (ప్రపంచం 
కూడ ఎవని అద్వితీయాత్మజ్ఞానంచేత బాధింవబడిందో(నత్యం కాదు అని 
నిర్ధరించబడిందో)వానికి మాత్రమే అది,దగ్ధపటం వలె, బంధహేతువు కాకుండా ఉంటుంది. 
(నేలపై పరచిన వస్త్రం ఈ చివరినుండి ఆ చివరివరకు కాలిపోయినా కూడ పైకి చూడడానికి 
వస్త్రం వలె కనబడుతుంది. కాని అది ఏపనికీ ఉపయోగించదు. అట్లే జ్ఞానికి కూడ ప్రపంచం 
పైకి ఉన్నట్లు కనబడుతుంది కాని బంధహేతువు కాదు).అంతేనే కాని అది ఇతరులకు 
కూడ బంధహేతువు కాకుండా ఉండదు. అందచేత గురువుకు ఆత్మజ్ఞానం కలుగుతే శిష్యునికి 
అజ్ఞాననివృత్తి కలగదు. మరొక విషయం ఏ మనగా-ఏ మనిషి అవిద్య వానిదే-అందుచేత 
ఎవని ప్రపంచం వానిదే.(అనగా ఎంతమంది జీవు లున్నారో అన్ని అవిద్య లుంటాయి. 
అందుచేత ఒకని అవిద్య తొలగుతే మరొకనికి జ్ఞానోదయం కలగదు.చాలా మంది 
పురుషులు కళ్లదగ్గర చేతులు అడ్డం పెట్టుకొన్నప్పుడు వాళ్ల కెవరికీ సూర్యుడు కనబడడు. 
అలా కంటిదగ్గర చెయ్యి ఉంచుకొననివానికి ఆ సూర్యుడే కనబడతాడు. చెయ్యి అడ్డం 
లేనివాడు సూర్యుణ్ణి చూడకలిగి ఉండడం ఏ విధంగా ఇతరుల(చెయ్యిఅడ్డం పెట్టు కొన్నవాళ్ల) 
సూర్యజ్ఞానాన్ని నివర్తింపచేయజాలదో అట్లే ప్రస్తుతవిషయంలో కూడ ఒకనికి కలిగిన జ్ఞానం 
వల్ల మరొకని భమ తొలగుతుం దని చెప్పడం విపరీత మైన మాట. ఒకనికి రజ్ఞుస్వరూపం 
తెలియడంచేత ఇతరుల రజ్జుసర్పభాంతి తొలగుతుంది అని ఎక్కడా వినబడదు కనబడదు. 


నిజానికి ఉపదేశం కుదరకపోవడం అనే దోషం అది అనర్ధకం అనే దోషం 
రామానుజమతానికే గట్టిగా పడుతుంది. అదెట్లనగా-చిత్తు అచిత్తూ కూడ పరమాత్మ యైన 
శ్రీకృష్ణుని శరీరాలు గాన అతడు వాటి లోపల ఉంటాడు.అలా లోపల ఉండవలసిన 
పరమాత్మ బైటకు వచ్చి,చిత్తెన అర్జునుని ఎదుట నిలబడి గురువుగా ఎలా వ్యవహరిస్తాడు? 
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లోపల ఉండవలసిన వస్తువు బైటికు రాకూడదు కదా?చిదచిత్తులకు బైట కూడా కృష్ణుడు 
ఉంటే అప్పుడు కృష్ణుడే చిదచిత్తుల శరీరం అవుతాడు; చిదచిత్తులచేత వ్యాపించబడిన వా 
డవుతాడు. వ్యాపకమైన శస్తాదుఐచేత వ్యాష్యమైన దేహానికి నాశం కలిగి నట్లు చిదచిత్తులచేత 
కృష్ణునికి నాశం కూడా కలగవచ్చును. (ఈ వాక్యం భావం స్పష్టంగా తెలియడంలేదు. “వ్యాపకేన 
శస్తాదినా వ్యాష్యస్య దేహస్యేవ చిదచిద్‌భ్యాం కృష్ణస్య నాశో౬_ పి స్యాత్‌"అని ఇక్కడ ఉన్న 
వాక్యం ).చిదచిత్తులు ఈశ్వరునికి అపృథక్సిద్దాలైన విశేషణాలు, (విడదీయడా నికి శక్యం 
కాకుండా అంటిపెట్టుకొని ఉన్న అవయవాలు లేదా ధర్మాలు). అలాంటప్పుడు -తనకంటె 
అప్పుథక్‌సిద్ధ మైన గంధంనుండి దూరంగా పృథివి ఏ విధంగా ఉండజాలచో ఆదే విధంగా 
ఈశ్వరుడు. కూడ చిదచిత్తులను విడిచి దూరంగా ఉండజాలడు గాన వేరుగా ఉండే 
రెండు వస్తువుల ధర్మమైన గురుశిష్యభావం అప్పుథక్‌సిద్దు లై లన చిడీశ్వరు లైన కృష్ణార్హునులకు 
ఎలా కుదురుతుంది? అప్పథక్‌సిద్దా లైన విశేషణాలను బోధించే శబ్దాలు విశేష్యం దాకా 
వెళ్లి విశేష్యాన్ని కూడా బోధిస్తాయి అనే నియమం ఉండడంవల్ల అర్జునశబ్దానికి కూడ 
అరం చిదచిద్విశిష్టేశ్వరుడే అని చెప్పాలి. అప్పుడు కృష్ణుడు అర్షునునికి ఉపదేశించాడు 
అనే వాక్యం కూడ కుదరదు. అంతటా వ్యాపించి ఉన్నవాడు,అంతా తన శరీరంగానే 
కలవాడు,అన్నింటి లోపల ఉన్నవాడూ అయిన ఈశ్వరుడు కృష్ణదేహేంద్రియాదులవిషయంలో 
నేను’ 'నాది'అన్నట్లు అర్జునదేహేం(ద్రియాదివిషయంలో కూడ 'నేను"నాది'అనచమే ఉచితంగా 
ఉంటుంది. అలాంటప్పుడు -కృష్ణుడ నైన నేను ,నువ్వు, ఈ రాజులు అని యుష్టుచ్చుప్ట ఖఇ-ఇదం 
శబ్బాలచేత నిర్దేశం ఎలా కుదురుతుంది?కృష్ణుడ నైన నేను, అర్జ్హునుడ నైన నేను, రాజు 
లైన నేను అడాపాకడా నా కృష్ణుడు, నా అర్హునుడు,నా రాజులు అనా 
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మరొక విషయం-చేతనాచేతనాత్మక మైన సకలజగత్తుకు పరమకారణమైన 
ఈశ్వరుడు కృష్ణుడు. అలాంటి వాడు తననుండి పుట్టినవా శ్లవడంచేత తనకంటె భిన్నులు 
కాని అర్జునాదుల విషయంలో భేదబుద్దితో ఎలా ఉంటాడు?ఘటం మట్టికంటె భిన్నం 
కాదు కదా? తనకంటె భిన్నుడు కాని అర్జునునికి ఎలా ఉపదేశిస్తాడు? ఉపదేశించడం అనేది 
భేదం ఉంటేనే జరుగుతుంది కదా? ఇదే విధంగా-అర్వాచీనులైన ఆచార్యుల పరంపరకు 
తామూ,ఇతరచేతనులూ కూడ పరమకారణమైన ఈశ్వరునికంటె వేరు కాదు ఆని తెలుసును. 
అలా తెలుసుకొన్న ఆచార్యపరంపర పరమకారణ మైన ఈశ్వరునికంటె అభిన్నమైన తనకంటె 
అభిన్నమైన చేతనశిష్యులకు ఏ విషయమైన ఎలా ఉపదేశిస్తుంది? 


(విశిష్టాద్వైతి)- జీవులు సహజంగా జ్ఞానమా(త్రస్వరూపులు ,నిత్యులు. అందుచేత 
పరమేశ్వరునినుండి పుట్టుచున్నా రనగా మా అభిప్రాయం ఉపాధులను(శరీరాదులను చుట్టియే 
పుట్టుచున్నట్లు కనబడుతున్నారు అని మాత్రమే అని అంటే -(అద్ర్వైతి)అయితే కేవలజ్ఞాన 
మాత్రస్వరూప మైన ఆత్మలో నిజమైన భేదాన్ని కల్పించకలది ఏదీ లేకపోవడంచేత అద్వైతమే 
సిద్ధిస్తుంది. ఈ విధంగా నీకు తన మతాన్ని విడిచి పెట్టడం,పరమతంలో ప్రవేశించడం అనే 
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రెండు దోషాలు తగుల్మొంటాయి. స్వరూపతః భేదం లేకపోయినా ధర్మాలను పట్టి భేదం 
ఉంది అని అనడం కూడ కుదరదు;ఆ ధర్మం ఉపాధికృతమే గాన స్వరూపానికి చెందినది 
కాదు కదా? 


ఇదే విధంగా-ఆత్మ కేవలజ్ఞానమాత్రస్వరూపం అయినప్పుడు అలాంటి ఆత్మకు 
ఉపదేశంచేత సంపాదించవలసిన గుణాలు గాని, ఉపదేశంచేత తొలగించవలసిన దోషాలు 
గాని లేకపోవడంచేత ఉపదేశం కూడ వ్యర్థమే. నీచమైన ఉపాధిని విడిచిపెట్టడం, ఉత్కృష్ట 
మైన ఉపాధిని స్వీకరించడం అనేదే ఉపదేశానికి ఫలం అని కూడ అనడానికి వీలులేదు. 
మట్టిపాత్ర అనే ఉపాధిని విడచి బంగారుపాత్ర అనే ఉపాధిని స్వీకరించడంచేత ఆకాశానికి 
ఏ విధంగా లాభమేమీ ఉండదో అట్లే మనుష్యోపాధిని త్యజించి డేవోపాధిని గ్రహించినా 
కూడ వికారరహిత మైన ఆత్మకు లాభం ఏమీ ఉండదు. దేహమే ఆత్మ అనే (భ్రమ ఉంటే 
పురుషుడు-నేను దేవుణ్ణి,నేను యక్షుణ్తి అని సంతోషించవచ్చునేమో. ప్రకృతంలో నైతే 
ఉపదేశంచేత దేహాత్మభమ తొలగి దేహాతిరిక్తాత్మజ్ఞానం కలిగిన తరువాత వానికి ఇంక 
దేవతాదేహంచేత ప్రయోజనం వముంటుంది? ఈ దేవదేహం నాది అనుకొని పురుషుడు 
సంతోషిస్తాడు అనడం కూడ సరికాదు.“అసంగో హ్యయం పురుషః” అను (శ్రుతి చెప్పినట్లు 
ఆత్మ అసంగం అని తెలుసుకొన్నవాడు దేవదేహం నాది అని ఎలా అనుకొంటాడు? 

(విశిష్టాదైతి) అసంగ్రుతి అర్థం వేరు. పురుషుడైతే ఎల్లప్పుడూ సూక్ష్మదేహంతోనే 
ఉంటాడు కాబట్టి ససంగుడే. అదే విధంగా సూక్ష్మమైన దేహాలు ఉపాధులుగా ఉండడంచేత 
పురుషుడు కేవలజ్ఞానస్వరూపుడైనా కూడ అనేకవిధా లైనవాడే అనగా ఉపాధిభేదాన్ని పట్టి 
జీవులు భిన్నులే. ఈ ఉపాధి ప్రలయంలోను,ముక్తిలోనూ కూడ నశించదు. అందుచేత జీవులు 
ఎల్లప్పుడూ పరస్పరం వేరు వేరైన వారే. ఉపదేశంవల్లా, ఈశ్వరో పాసన చేయడంవల్లా జీవులకు 
ఈశ్వరుని వంటి జ్ఞానైశ్వర్యాదులు, అప్రాకృతమైన (మామూలు దేహంవంటివి 
కాని)దివ్యమంగలశరీరాలు సిద్ధిస్తాయి అని అంటే(అద్వైతి)-ఇదికూడ కుదరదు. ఎల్లప్పుడు 
లింగదేహంతో ఉండే పురుషుడు లింగదేహాకారం కలవా డవుతాడు కాని జ్ఞానైకాకారుడు 
కాడు. పంచీకృతములు కాని పంచభూతాలనుండి పుట్టిన లింగశరీరం అనాది యైన 
జీవుని ఎల్లప్పుడూ ఉపాధిగా ఉండడం కూడ కుదరదు. నీ మతం ప్రకారం ప్రకృతి 
పురుషేశ్వరులే అనాదులు కాని లింగం ప్రకృతియొక్క కార్యం కాబట్టి సాది(ఎప్పుడో ఒకప్పుడు 
పుట్టినది)కావాలి. ముక్తిలో కూడ లింగశరీరం ఉండే పక్షంలో దానిలో అంతర్గత మైన 
మనస్సు కూడ ఉంటుంది గాన,అది తాను అంతకు పూర్వం అనుభవించిన సంసారాన్ని 
గూర్చి స్మరించే అవకాశం ఉండడంచేత ముక్తిలో కూడ కొంచెం దుఃఖం ఉండడానికి 
అవకాశం ఏర్పడుతుంది. నిజానికి మోక్షం అంటే లింగశరీరభంగమే గాన మోక్షావస్థలో 
కూడ లింగశరీరం ఉంటుం దనడం కూడ యుక్తంకాదు. సగుణముక్తిస్థానం ఉపాసనచేతనే 
లభిస్తూంటే తత్త్వజ్ఞానం ఉపదేశించడం వ్యర్థమే అవుతుంది. ఉపాసన లేకుండా కేవలం 
తత్వోపదేశమాత్రంచేత జీవులకుముక్తి లభించనప్పుడు,నీ మతంలో, తత్వోపదేశం వ్యర్థమే. 
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మరొక విషయ వేమనగా-ఆస్తికు లైన లౌకికులు,తార్కికులూ కూడ 
వేద-అనుమానాదిప్రమాణాలచేత తమకంటె వేరుగా ఈశ్వరు డనేవా డొక డున్నా డని 
తెలునుకొని వానినుండి భయపడుతూనే ఉంటారు. “భీషాస్మాద్వాతః పవతే”అని (శ్రుతిలో 
చెప్పి నట్లు వాయునూర్యాదులు కూడ ఈశ్వరునికి భయపడుతూంటారు. అలాంటప్పుడు 
అభయంకోసం తనను శరణుజొచ్చిన శిష్యునికి గురువు భయజనకమైన ఆ జీవేశ్వరభేదాన్నే 
ఉపదేశిస్తే శిష్యునికి ఏమి ఫలం లభిస్తుంది? ఏమీ లభించదు. పైపెచ్చు భయం పెరుగుతుంది. 
“య ఉదరమన్తరం కురుతే అథ తస్య భయం భవతి”(ఏ కొంచెం భేదబుద్ధి చూపించినా 
(భయం కలుగుతుంది)అని కదా (శ్రుతి చెపుతూన్నది? అందుచేత శిష్యుడు భేదవాదియైన 
గురువును ఆ(శయించడంవల్ల ఏమీ ప్రయోజనం లేదు.(భా.అ. ప్ర. పే. 27-31). 12 

భాష్యమ్‌ 

తత్ర కథమి వ నిత్యః ఆత్మా ఇతి దృష్టాన్తమాహ - 
మూ. దేహినో£_స్మిన్‌ యథా దేహే కౌమారం యౌవనం జరా. 

తథా దేహాన్తరప్రాప్తిర్ధీరస్తత్ర న ముహ్యతి. 13 

దేహిన ఇతి :- దేహః అస్య అస్తీతి దేహీ;తస్య దేహినః,దేహవదాత్మనః, అస్మిన్‌ 
వర్తమానే దేహే యథా యేన ప్రకారేణ కౌమారం కుమారభావ: బాల్యావస్థా, యౌవనం 
యూనో భావః మధ్యమావస్థా, జరా వయోహానిః జీర్ణావస్థా ఇతి ఏతాః తిస్రః అవస్మ్థాః 
అన్యోన్యవిలక్షణాః,తాసాం ప్రథమావస్మ్థానాశేన నాశః,ద్వితీయావస్థోపజనేనోపజననమ్‌ 
ఆత్మనః, కింతర్జి? అవిక్రియస్యైవ ద్వితీయతృతీయావస్టాప్రాప్తిః ఆత్మనః దృష్టా యథా,తథా 
తద్వదేవ,దేహాత్‌ అన్యః దేహాన్తరమ్‌,తస్య ప్రాప్తిః దేహాన్తరప్రాప్తిః అవిక్రియస్యైవ ఆత్మనః 
ఇత్యర్థః. ధీరః ధీమాన్‌ తత్ర ఏవం సతి న మువ్యాతి న మోహమ్‌ ఆపద్యతే. 13. 

బాలానందిని 

తటత్రేతి:- అయితే-ఆత్మ దేని వలె నిత్య మైనది అని ప్రశ్న కలగగా దృష్టాంతం 
చెపుతున్నాడు -దేహినః ఇతి:- 

ప్ర.అ.దేహినః ఇతి: -దేహినః=జీవునకు,అస్మిన్‌ దేహే=ఈ దేహంలో, కౌమారమ్‌ 
=బాల్యము, యౌవనమ్‌=యోవనము, జరా=ముసలితనము, యథా=ఎట్లు కలుగునో, 
దేహాన్తరట్రాప్తిః:= మరొక దేహం యొక్క' ప్రాప్తి కూడ, తథా= అట్లే కలుగుతూ 
ఉంటుంది. తత్ర=ఆ విషయంలో, ధీరః=బుద్ధిమంతుడు, న ముహ్యతి= మోహం చెందడు. 

దేహిన ఇతి:- ఎవనికి దేహం ఉంటుందో అతడు దేహిఅట్టి దేహికి,అనగా దేహం 
గల ఆత్మకు, ప్రస్తుతం ఉన్న ఈ దేహంలో, యథా=ఏ ప్రకారంచేత, కౌమారమ్‌=కుమారత్వం౦: 
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అనగా బాల్యావస్థ, యువకుని ధర్మం యౌవనం;మధ్యమావస్థ; జరా=వయస్సు గడచిపోవడం. 
జీర్ణావస్థ,అనే పరస్పరవిలక్షణా లైన, ఒక దానితో ఒకటికి పోలిక లేని,మూడు అవస్థలు- 
వీటిలో మొదటి అవస్థ నశించినా ఆత్మ నశించడం లేదు;రెండవ అవస్థ పుట్టినా ఆత్మ 
మళ్ళీ పుట్టడం లేదు;మరేమనగా-ఆత్మ ఎలాంటి వికారాలూ లేకుండా ఉండగానే రెండవ 
అవస్థ, మూడవ అవస్థ దేహానికి కలుగుతున్నట్లు ఏ విధంగా కనబడుతూన్నదో, అడే 
విధంగా ఆత్మ ఏ వికారాలూ చెందకుండా ఉండగానే, దేహాంతరంయొక్క అనగా మరొక 


దేహం యొక్క ప్రాప్తి కలుగుతూంటుంది. ఇది ఇలా జరుగుతూండగా బుద్దిమంతుడు మోహం 
చెందడు. 13 


భాష్యమ్‌ 
యద్యపి ఆత్మవినాశనిమిత్తః మోహః న సంభవతి నిత్యః ఆత్మా ఇతి విజానతః, 
తథాపి శీతోష్టసుఖదుఃఖప్రాప్తినిమిత్తః మోహః లౌకికః దృశ్యతే సుఖవియోగనిమిత్తః 
దుఃఖసంయోగనిమిత్తశ్చ శోకః ఇత్యేతత్‌ అర్జునస్య వచనమ్‌ ఆశబజ్మ్య ఆహ-- 
మూ. మాత్రాస్పర్భాస్తు కౌన్తేయ శీతోష్టసుఖదు:ఖదా:, 
ఆగమాపాయినోఇ నిత్యా స్తాంస్తితిక్షస్వ భారత. 14 
మాత్రాస్పర్శా ఇతి :- మాడ్రాః-ఆభిః మీయన్తే శబ్బాదయః ఇతి (శోత్రాదీని 
ఇ(్టియాణి. మాత్రాణాం స్పర్శాః శబ్బాదిభిః సంయోగాః, తే శీతోష్టసుఖదాః శీతమ్‌, 
ఉష్టం;సుఖం,దుఃఖం చ ప్రయచ్చన్తి ఇతి. అథవా-స్పృశ్యన్తే ఇతి స్పర్శాః,విషయాః 
శబ్బాదయః. మాత్రాశ్చ స్పర్శాశ్చ; శీతోష్టసుఖదుఃఖదాః శీతం కదాచిత్‌ సుఖం కదాచిత్‌ 
దుఃఖం. తథా ఉష్ణమప్యనియతరూపమ్‌. సుఖదుఃఖే పునః నియతరూపే యతః న 
వ్యభిచరతః అతః తాభ్యాం పృథక్‌ శీతోస్త్రగహణమ్‌. యస్మాత్‌ తే మాత్రాస్పర్భాదయః 
ఆగమాపాయినః, ఆగమాపాయశీలాః తస్మాత్‌ అనిత్యాః అతః తాన్‌ శీతోష్టాదీన్‌ తితిక్షస్వ 
ప్రసహస్వ తేషు హర్షం విషాదం చ మా కార్న్‌ ఇత్యర్థః. 14 
బాలానందిని 


యద్యపీతి:- ఆత్మ నిత్య మైనది అని తెలిసినవానికి ఆత్మ నశిస్తుంది అనుకొనడంచేత 
కలిగే మోహం కలగకపోయినా శీత-ఉష్ణ-సుఖ-దుఃఖాలను పొందడంచేత కలిగే లౌకికమైన 
మోహమూ,సుఖం దూరం అవడంవల్లా,దుఃఖంతో నంబంధంవల్లా కలిగే శోకమూ 
కనబడుతున్నది కదా అని అర్జునుడు అంటా డని ఆశంకించుకొని అంటున్నాడు-మాత్రేతి: - 
ప్ర-అ. మాశ్రేతి :- కౌన్తేయ=కుంతీపుత్రా! భారత =భరతవంశంలో పుట్టినవాడా! 
మాత్రాస్పర్శాః తు=ఇంద్రియాలకు శబ్దాదివిషయాలతో, కలిగే సంబంధా లైతే శీతోష్ట సుఖదుః 
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ఖదాః=చలి,వేడి, నుఖమూ,దుఃఖమూ-వీటిని కలిగిస్తాయి. ఆగమాపాయినః 
=రావడమూ,పోవడమూ అనేవి ఉన్నవి. వస్తూంటాయి, పోతూంటాయి, అనిత్యాః= 
అనిత్యమైనవి. తాన్‌ =వాటిని, తితిక్షస్వ= సహించుము. 


మాత్రాస్పర్శ్మా ఇతి: - వేటిచేత శబ్దాదులు గ్రహించబడతాయో అవి మాత్రలు. అనగా 
శోత్రాదీంద్రియాలు. ఆ ఇంద్రియాలకు శబ్దాదులతో స్పర్శలు,అనగా సంయోగాలు శీతాన్ని 
ఉష్ణాన్ని, సుఖాన్ని దుఃఖాన్నీ ఇస్తూంటాయి. లేదా-'స్పర్మాఅనగా స్పృశింపబడేవి అని అర్థం. 
అనగా శబ్బాదివిషయాలు. మాళత్రాస్పర్శాః అనగా ఇం(దియాలు,విషయాలూ అని అర్థం. అవి 
శీతోష్టసుఖదుఃఖదాలు. ఒకప్పుడు చల్లదనం సుఖకరంగా ఉంటుంది మరొకప్పుడు దుఃఖ 
కరంగా ఉంటుంది. ఉష్ణం కూడా ఇదే విధంగా అనిశ్చితరూపంగా ఉంటుంది. కాని సుఖ 
దుఃఖాలు మాత్రం ఒకే రూపంలో ఉంటాయి. వాటికి వ్యభిచారం లేదు. మార్పు లేదు. 
అందుచేతనే సుఖదుఃఖాలకంటె వేరుగా శీతోష్టాలు చెప్పబడ్డాయి. (అనగా శీతంవల్ల కలిగినా 
ఉష్ణంవల్ల కలిగినా దుఃఖం దుఃఖమే,అదే విధంగా సుఖం కూడ.దుఃఖం సుఖం కాదు, 
సుఖం దుఃఖం కాదు. శీతోష్టా లైతే ఒకప్పుడు సుఖజనకాలు కావచ్చును, మరాకప్పుడు 
దుఃఖజనకాలు కావచ్చును.అందచేత మారుతూ ఉండే శీతోష్టాలనూ,మారకుండా ఉండే 
సుఖాదుఃఖాలనూ వేరువేరుగా చెప్పవలసి వచ్చింది. శీతోష్టప్రదాలైనంతమాత్రంచేత సుఖ 
దుఃఖప్రదా లౌతా యనే నియమం లేదు కదా అని భావం). ఈ మాత్రాస్పర్శాదులు 
ఆగమాపాయినః, వచ్చే పోయే స్వభావం గలవి. అందుచేత అవి అనిత్యాలు. అందువల్ల ఆ 
శీతోష్టాదులను సహించుము. వాటి విషయంలో సంతోషించవద్దు, విషాదం పొందవద్దు అని 
అర్ధం. 

ఖా.అ.(ప్ర. తమ తమ ఆ్యశయా లైన ఆకాశాదులతో కూడిన శబ్దాదులు తన్నాత్రల 
నుండి పుట్టినవి అవడంచేత ఇక్కడ “మాత్రాిశబ్దంచేత నిర్దేశించబడుతున్నాయి అని 
శ్రీరామానుజులు చెప్పినది యుక్తం కాదు.తన్నాత్ర లనగా శబ్దాదులే కదా? అవి కాదు,సూక్ష్మ 
భూతాలు తన్మాత్రలు అని అంటే-అలా అయినా కూడ సాశ్రయశబ్బాదిరూపాలైన సూక్ష్మ 
భూతాలే తన్మాత్రలు గాన సాశయశబ్దాదులు తన్మాతకార్యము లని చెప్పడం యుక్తం 
కాదు. సాశ్రయశబ్బాదు లనగా మా అభిప్రాయం మృదంగాలు,పుష్పాలు మొదలైన 
ఆగశ్రయాలతో కూడిన శబ్దరూపాదులు అని అన్నట్లయితే-అవి మహాభూతకార్యాలు కాని 
తన్నాత్రకార్యాలు కావు. సాశ్రయశబ్దాదు లనగా మహాహభూతాలు అనే చెప్పవచ్చు కదా? 
సాశ్రయా లైన శబ్దాదులు అని వక్రంగా చెప్పడం ఎందుకు?అలా చెప్పడంలో దోషం 
కూడ ఉంది.ఇం(దెైయాలు కూడ తన్నాత్రలనుండి పుట్టినవేగాన భూతాలనే గ్రహించాలి 
అని చెప్పడానికి నియామకమైన హేతు వేమీ లేదు.అలా కాక-మాత్రలనగా శబ్దాదులకు 
ఆశయ మైనవి; వాటిని గ్రహించే ఇంద్రియాలు మాత్రాశబ్దంచేత చెప్పబడతాయి అన్నట్లయితే 
-“మీయన్తే ఇతి మాడ్రాకి అని అభిధచేతనే (ముఖ్యారంగానే)ఇందైయా లనే అర్థం 
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చెప్పకుండా లక్షణచేత చెప్పడం ఎందుకు? లక్షణ ఆ(శయించడం అగతికగతి(మరాక మార్గం 
లేకపోతే చేయవలసిన పని) కదా? అట్లే“శీతోష్ట సుఖదుఃఖదా:” అనేదానికి “శీతోష రూపా 
లైన సుఖదుఃఖాలను ఇచ్చేవి”అని అర్థం చెప్పడం కూడ అయుక్తమే. శీతోష్టాల కార్యాలైన 
సుఖదుఃఖాలు శీతోష్టాలు ఎలా అవుతాయి? యథాసంఖ్యంగా తీసికొని శీతం సుఖహేతువనీ, 
ఉష్ణం దుఃఖహేతు వనీ చెప్పడం కుదరదు.శీతం కూడా హేమంతంలో దుఃఖహేతువు 
అవుతుంది,ఉష్ణం సుఖహేతువు అవుతుంది కదా?(భా. అ. ప్ర. పే. ౩2,33,)14. 
భాష్యమ్‌ 

శీతోష్టాదీన్‌ సహతః కిం స్యాత్‌ ఇతి శృణు- 
మూ. యంహిాన వ్యథయన్వేతే పురుషం పురుషర్షభ, 

సమదుఃఖసుఖం ధీరం సో౭_మృతత్వాయ కల్పతే. 15 

యం హీతి:- యం హి పురుషం సమదుఃఖసుఖం,సమే దుఃఖసుఖే యస్య 
తం సమ దుఃఖసుఖం,సుఖదుఃఖప్రాప్తా హర్షవిషాదరహితం,ధీరం ధీమన్తం న 
వ్యథయన్తి న చాలయన్తి నిత్యాత్మదర్శనాత్‌,ఏతే యథోక్తాః శీతోష్టాదయః సః నిత్యాత్మదర్శ 
ననిష్టః, ద్వన్వ్వృసహిష్టుః,అమృతత్వాయ మోక్షాయ,కల్పతే సమర్దః భవతి. 15 

బాలానందిని 


శీతేతి: - శీతోష్టాలను సహించేవానికి ఏమి అవుతుందో వినుము- 


ప్ర.అ. యం హీతి :- పురుషర్షభ = పురుషులలో థ్రేష్ణుడా, ఏతే=ఇవి, సమదుః 
ఖసుఖమ్‌ = సమానమైన సుఖదుఃఖాలు గల, ధీరమ్‌=బుద్ధిమంతుడైన, యం పురుషమ్‌ 
=ఏ పురుషుణ్ణి, న వ్యథయన్తి = బాధించవో,సః=అతడు,అమృతత్వాయ =మోక్షానికి, 
కల్పతే =అర్హుడవుతాడు. 


యం హీతి: -సుఖదుఃఖాలను ఎవడు సమంగా చూస్తాడో, సుఖం వచ్చినప్పుడు 
హర్షాన్నీ, దుఃఖం వచ్చినప్పుడు విషాడాన్నీ పొందడో, అతడు సమదుఃఖసుఖుడు. అట్టి 
బుద్దిమంతుడ్డి, న వ్యథయన్హ్తి = నిత్యమైన ఆత్మదర్శనంనుండి కదల్చజాలవు. ఏతే = పైన 
చెప్పిన శీతోష్టాదులు. నిత్యాత్మదర్శనంలో స్థిరంగా ఉండి, ద్వంద్వాలను సహించేవాడు, 
అమృతత్వానికి, మరణరాహిత్యానికి, మోక్షానికి, సమర్ధు డవుతాడు. 


భా.అ.(ప్ర. :- దైర్యవంతుడు, తప్పనిసరి యైన దుఃఖాన్ని సుఖంగానే భావించేవాడు, 
తన వర్షానికి తగిన యుద్దాదికర్మను ఫలాభిసంధి లేకుండా చేసేవాడు అయిన ఏ పురుషుణ్ణి 
ఆ యుద్దాదికర్మలకు సంబంధించిన ఆయుధ(ప్రహారం మొదలైన స్పర్శలు పరితాపంచేత 
చలింపచేయవో అతడే అమృతత్వాన్ని సాధించకలుగుతాడు కాని దుఃఖం సహించజాలని 
నీవంటివాడు సాధించజాలడు అని శ్రీరామానుజులు చెప్పినది అయుక్తం. ఎందుచేత 
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ననగా - అలాంటి పురుషుడు యుద్ధంలో మరణిస్తే వీరస్వర్గం సాధిస్తాడు, జయం పొందుతే 
పరరాజ్యాన్నిగాని, చిత్తశుద్ధిని గాని పొందుతాడు; అంతేనే కాని మోక్షం పొందడు. మోక్షం 
పొందడానికి జ్ఞానం తప్పక మరొక ఉపాయం ఏదీ లేదు కదా? సాంఖ్యాన్ని గూర్చి చెప్పే 
ఈ ప్రకరణంలో కర్మను గూర్చి చెప్పడం కూడా అయుక్తమే “పురుషర్షభ అన్నప్పుడు 
కాకువును ఆశ్రయించడం (ఆక్షేపపూర్వకమైన స్వరంతో ఓ మహాపురుషా! అనడం) కూడ 
అయుక్తం. ఎందువల్ల ననగా పరమార్ధాన్ని ఉపదేశించే భగవంతుడు ఇక్కడ శిష్యుణ్ణి 
కాకుస్వరంతో బోధించడం అనుచితం. నిజానికి అర్జునుడు పురుషాధముడే అయితే అతనికి 
శాప్రోపదేశం చేయడమే అయుక్తం. (భా.అ.ప్ర. పే. 33) 15 
భాష్యమ్‌ 

ఇతశ్చ శోకమోహౌ అకృత్వా శీతోష్టాదిసహనం యుక్తం కర్తుమ్‌. యస్మాత్‌- 
మూ. నా౭_ సతో విద్యతే భావో నా౭ భావో విద్యతే సతః, 

ఉభయోరపి దృష్టో౭. నస్వనయోస్తత్త్వదర్శిభి:. 16 

నాసతః ఇతి :- (న) అసతః అవిద్యమానస్య శీతోష్టాదేః సకారణస్య న విద్యతే 
నాస్తి, భావః, భవనమ్‌, అస్తితా. న హి శీతోష్టాది సకారణమ్‌ ప్రమాణైః నిరూప్యమాణం 
వస్తుసత్‌ భవతి. వికారో హి సః. వికారశ్చ వ్యభిచరతి. యథా ఘటాదిసంస్టానం చక్షుషా 
నిరూప్యమాణం మృద్వ్యతిరేకేణ అనువలబ్దేః అసత్‌ తథా సర్వో వికారః కారణవ్యతిరేకేణ 
అనుపలబభ్టేః అసన్‌. జన్మప్రధ్వంసాభ్యాం ప్రాక్‌ ఊద్ద్వం చ అనుపలబభ్టేః అసత్‌ తథా సర్వో 
వికారః కారణవ్యతిరేకేణ అనుపలబ్దేః అసనే జన్మ 'ప్రధ్వం సాభ్యాం మృదాదికారణస్య చ 
తత్మారణవ్యతిరేకేణ అనుపలబ్దేః అసత్త్వమ్‌. 

బాలానందిని 


ఇతశ్చేతి :- ఈ కారణంవల్ల కూడ శోకమోహాలు చేయకుండా శీతోష్టాదులను 
సహించడం యుక్తం; ఏ కారణంవల్ల ననగా - 


ప్ర.అ. నాసతః ఇతి :- అసతః = అసత్తుకు, లేనిదానికి, భావః = ఉనికి, ఉండుట, 
న = లేదు. సతః = సత్తుకు, ఉన్నదానికి, అభావః = లేకపోవుట, న = లేదు. అనయోః 
= ఈ, ఉభయోః = సత్‌ - అసత్తులు రెండింటి యొక్క అన్తః = (యథార్థస్వరూప) నిర్ణయం, 
తత్త్వదర్శిభిః = ఉత్త్వవేత్తలచేత, దృష్టః చూడబడినది. 


వి. “వకమేవాద్వితీయం (బ్రహ్మ” ఇత్యాదిశ్రుతులు బ్రహ్మ ఒక్కటే ఉన్నది, బ్రహ్మ 
తప్ప మరేవీ లేవు అని బోధిస్తున్నాయి. అయితే పంచమహాభ' తాలు వాటి కార్యాలు - 
ఇవన్నీ కనబడుతున్నాయి; అందుచేత అవి కూడ ఉన్నాయి కదా అనే ప్రశ్న ఉదయిస్తుంది. 
దానికి సమాధానం ఏ మనగా - ఇవన్నీ బ్రహ్మనుండి పుట్టినవి గాన బ్రహ్మకార్యాలే. 
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అందుచేత కారణమైన (బహ్మలో ఉన్న సత్త్వమే (ఉండడం అనే ధర్మమే) కార్యంలో 
కనబడుతున్నది గాన కారణసత్వానికి భిన్నంగా కార్యానికి స్వతంత్ర మైన సత్వం లేదు. 
ఉదాహరణకు మట్టితో తయారు చేసిన కుండ ఉంది. ముద్ద ఆకారంలో ఉన్న మట్టియే 
మరొక ఆకారంలో కనబడితే కుండ అంటున్నాం. అందుచేత కుండకు మట్టియొక్క సత్తకంటె 
వేరుగా సత్త లేదు. మట్టియొక్క సత్తయే కుండకు ఆపాదించబడుచున్నది. మట్టికి కూడా 
స్వతంత్రమైన సత్త (అస్తిత్వం) లేదు. అది ఏ కారణం నుండి పుట్టిందో దాని అస్తిత్వం 
మట్టిలో ఆరోపించబడుతున్నది. ఇలా - కార్యం, దాని కారణం, ఆ కారణానికి కారణం 
అని అంటూ మూలకారణ మైన (బ్రహ్మ దాకా వెళ్లాలి. అప్పుడు మూలకారణమైన (బ్రహ్మలో 


ఉన్న సత్తయే (సత్త్వమే) దానినుండి ఒకదాని తరవాత ఒకటిగా పుట్టిన కార్యాలలో 
కనబడుతున్నది. 


ఒక కార్యం (ఘటం) పుట్టింది. దానిలో సత్త ఉంది. ఆ కార్యం నశించింది. 
అపుడు దాని సత్త దాని కారణంలో (మృత్తులో) కనబడుతుంది. అదీ నశించింది. దాని 
సత్త దాని కారణమైనదానిలో (జలంలో) కనబడుతుంది. అందుచేత కార్యాలు నశించినా 
వాటి సత్త మాత్రం నశించకుండా దాని కారణంలో కనబడుతుంది. ఈ విధంగా సత్త 
మూలకారణంలో స్థిరంగా నిలిచిపోతుంది. ఇది పరిణామవాదంలో కూడ కనబడే విషయం. 


నిజానికి ఈ జగత్తంతా అద్వితీయాత్మయందు, త్రాడుమీద సర్పం ఆరోపించబడి 
నట్లు ఆరోపించబడింది. త్రాడు చూడగా కలిగిన సర్పబుద్ధి కొన్ని క్షణాలో తొలగవచ్చును 
గాని బ్రహ్మయందు ఆరోపించిన జగద్బ్భుద్ధి తొలగడానికి మాత్రం కొన్ని వందల జన్మలు 
పట్టవచ్చును. అది వేరే విషయం. త్రాడు చూచి ఇక్కడ సర్పం ఉంది అంటున్నాం. నిజంగా 
సర్పం లేదు, ఇక్కడ సర్పంలో ఉన్నట్లు కనబడుతూన్న సత్వం తాడుకు సంబంధించినది. 
తాడుకు సంబంధించిన సత్వాన్ని సర్పంమీద ఆరోపించాం. సర్పం లేదు అని తెలియగానే 
దాని సత్త్వం త్రాడుకు సంబంధించినదే అనే విషయం తెలిసింది. ఈ విధంగా జగత్తులోని 
ఏ పదార్ధానికి చెందిన సత్త్వమైనా చివరికి వెళ్లగా వెళ్లగా మూలకారణ మైన, సద్రూపమైన 
బ్రహ్మకు సంబంధించినదే అనే విషయం గుర్తించబడుతుంది. 


ఈ విధంగా కార్యంనుండి కారణం వైపు వెళ్లకపోయినా “సత్త్వం” అనేది సత్యమైన 
దనీ, దానితో నంబంధించినట్లు కనబడే ఇతరపదార్శ్థా లన్నీ అనత్యమైన వనీ 
నిరూపించవచ్చును. 'సన్‌ ఘటః - సన్‌ పటః” (ఘటం ఉంది, పటం ఉంది) అంటున్నాం. 
ఘటం నశించింది. అయినా సత్త్వం నశించలేదు. అది పటంలో ఉంది. పటం నశించినా 
సత్త్వం ఘటంలో ఉంది. రెండూ నశించినా మరొకదానిలో కనబడుతుంది. ఈ విధంగా 
వస్తువులు నశించినా సత్త మాత్రం నశించదు. ఆ సత్తయే అద్వితీయాత్మతత్త్వం. ఈ 
అద్వ్వైతసిద్దాంతం ఈ శ్లోకంలో ప్రతిపాదించబడుచున్నది. 


52 శ్రీ భగవద్దీతాభాష్యమ్‌ 


నాసతః ఇతి:- అసతః = లేనిదైన, దాని కారణంతో కూడిన శీతోష్టాదికానికి, 
అనగా లేని శీతోష్టాదికానికి దాని కారణానికీ కూడ, భావం అనగా అస్తిత్వం, అనగా 
ఉనికి లేదు. కారణంతో కూడిన శీతోష్టాదికమైన వస్తువూ దాని కారణమూ కూడ 
ప్రమాణాలచేత బాగా పరీక్షించిన ట్లయితే సత్‌ (అస్తిత్వం కలది) కాదు కదా? ఎందువల్ల 
ననగా అది వికారం (కార్యం). వికారం ఎల్లప్పుడూ వ్యభిచరిస్తుంది; అనగా మారిపో 
తూంటుంది. (ఎల్లప్పుడు నియతంగా ఒకే రూపంలో ఉండేది అవ్యభిచారి, అలా ఉండనిది 
వ్యభిచారి). ఘటం మొదలైన అవయవసంనివేశాన్ని కంటిచేత బాగాపరీక్షించి నప్పుడు 
మట్టికంటె వేరుగా ఘటం అనేది కనబడకపోవడంచేత అది ఏ విధంగా అసత్తో (అస్తిత్వం 
లేనిదో), అదే విధంగా అన్ని కార్యాలూ కూడ కారణంకంటె భిన్నంగా కనబడకపోవడంచేత 
అసత్తులే. అవి పుట్టడానికి ముందు లేవు. నశించిన తరవాత కూడ ఉండబోవు. ఆ రెండు 
కాలాలలోనూ కనబడకపోవడంచేత కూడా అవి అసత్తులే. (ఘటాదులు తమ కారణంకంటె 
వేరుగా కనబడకపోవడంచేత ఏ విధంగా అసత్తులో) వాటి కారణాలైన మృదాదులు కూడ 
తమ కారణాలకంటె వేరుగా కనబడకపోవడంచేత అసత్తులే. 

భాష్యమ్‌ 

తదసత్త్వే చ సర్వాభావప్రసంగః ఇతి చేత్‌- న; సర్వత్ర బుద్ధిద్వయోపలబ్ద్జేః- సద్చుద్ధిః 
అసద్బుద్ధిః ఇతి. యద్విషయా బుద్ధిః న వ్యభిచరతి తత్‌ సత్‌, యద్విషయా బుద్ధిః వ్యభిచరతి 
తత్‌ అసత్‌ ఇతి సదసద్విభాగే బుద్ధ్దితస్రే స్థితే సర్వత్ర ద్వే బుద్ధీ సర్వైః ఉపలభ్యేతే 
సామానాదికరణ్యేన నీలోత్సలవత్‌ సన్‌ ఘటః, సన్‌ పటః, సన్‌ హస్తీ ఇతి (ఇది బెల్లం 
కొండ రామరాయ కవిగారు ఇచ్చిన పాఠం. “... సర్వైః ఉపలభ్యేతే సమానాధికరణే న 
నీలోత్సలవత్‌ సన్‌ ఘటః, సన్‌ పటః, సన్‌ హస్తీ ఇతి” అని ఆనందగిరి సంమతపాఠం. 
ఆనందగిరి పాఠంలో కూడ 'ని ను తొలగిస్తే మొదటి పాఠం ప్రకారం వచ్చే అర్థమే 
లభిస్తుంది) ఏవం సర్వత్ర తయోః, బు, ర్వి ఘటాదిబుద్ధిః వ్యభిచరతి తథా చ దర్శితమ్‌, న 
తు సద్భుద్ధిః. తస్మాత్‌ ఘటాదిబుద్ధివిషయః అసన్‌, వ్యభిచారాత్‌; న తు సద్బుద్ధివిషయః, 
అవ్యభిచారాత్‌. 

బాలానందిని 


తదసత్త్వే ఇతి;- అది కూడ (కార్యకారణం కూడ అసత్తే అంటే చివరికి ఏమీ 
మిగలకుండా పోయి శూన్యవాదం ఏర్పడుతుంది అనడానికి అవకాశం లేదు ఎందువల్ల 
ననగా అన్ని చోట్లా సద్‌బుద్ధి, అసద్‌బుద్ధి అని రెండు బుద్దులు కనబడుతున్నాయి. దేనిని 
గురించిన బుద్ధి వ్యభిచరించదో (మార్పు చెందదో) అరి సత. దేనిని గురించిన బుద్ధి 
వ్యభిచరిస్తుందో అది అసద్చుద్ది. (అనగా మొదటిది సతను గూర్చిన బుద్ధి, రెండవది 
అసత్‌ను గూర్చిన బుద్ది). ఈ విధంగా బుద్దిని పట్తి ఏర్పడిన సదసద్విభాగం (ఇది సత్‌, 
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ఇది అసత్‌ అనే విభాగం) ఉంటూండగా 'నీలోత్పలమ్‌” అన్నప్పుడు వలె సమానాధికరణాలైన 
రెండు బుద్ధులు, అన్నింటి విషయంలోను, అందరిచేత, “సన్‌ ఘటకి”, సన్‌ హస్తీ” ఇత్యాది 
విధంగా చూడబడుచున్నాయి. ఇట్లే. అంతటా కూడ ఈ రెండు బుద్దులలో ఘటాదిబుద్ది 
(ఘటః, పటః, హస్తీ ఇత్యాదిబుద్ధి) వ్యభిచరిస్తుంది. అది ఎలా వ్యభిచరిస్తుందో (“వికారశ్చ 
వ్యభిచరతి” ఇత్యాదివాక్యాలలో) చూపబడింది. అంతే కాని సత్‌ అనే బుద్ది మాత్రం 
వ్యభిచరించడం లేదు. అందువల్ల ఘటాదిబుద్ధికి విషయ మైనది (ఘటాదికం) వ్యభిచరించడం 
వల్ల అసత్‌. సద్చుద్ధ్దికి విషయమైనది మాత్రం వ్యభిచరంచకపోవడంవల్ల సత్‌. 


వి. సామానాదికరణ్యం అనగా వేరు వేరు అర్థాలు గల రెండు పదాలు ఒకే 
వస్తువును బోధించడం నీలి. శబ్దానికి నలుపు అని అర్ధం “ఉత్పల శబ్దానికి కలవ అని 
అర్ధం. '“నీలోత్పలమ్‌” అన్నప్పుడు వేరు వేరు అర్థాలు గల ఈ రెండు శబ్దాలు ఒకే వస్తువును 
బోధిస్తున్నాయి. ఇక్కడ సామానాధికరణ్యం ఉంది.“సతొ అనగా ఉన్నది అని అర్ధం. 'ఘటః' 
అనగా కలశం అని అర్ధం. “సన్‌ ఘటవొ అన్నపుడు ఈ రెండు పదాలు ఒకే వస్తువును 
బోధిస్తున్నాయి గాన వీటికి సామానాధికరణ్యం. “సర్వైః ఉపలభ్యేతే సమానాధికరణే న 
నీలోత్పవత్‌” అనే పాఠం తీసికొని ఆనందగిరి చేసిన వ్యాఖ్య క్షిష్టకల్పనగా ఉంది. “నీలోత్పలమ్‌” 
ఇత్యాదులలో ఉన్న సామానాధికరణ్యం గౌణం అని ఆయన చెప్పినది కూడ సరిగా లేదని 
విశదీకరిస్తూ రామరాయకవి చూపిన పాఠమూ వ్యాఖ్యా కూడ సోపపత్తికంగా ఉన్నాయి. 


ఖాష్యమ్‌ 
ఘటే వినష్టే ఘటబుడ్దా వ్యభిచరన్యాం సద్చుద్ధిరపి వ్యభిచరతి ఇతి చేత్‌, న పటాదౌ 
అపి సద్బుద్ధిదర్శనాత్‌ విశేషణవిషయైవ సా సద్బుద్దిః. సద్బుద్దివత్‌ ఘటబుద్ధిరపి ఘటాన్తరే 
దృశ్యతే ఇతి చేత్‌, న పటాదావదర్శనాత్‌. సద్భుద్ధిరపి నష్టే ఘటే న దృశ్యతే ఇతి చేత్‌ న 
విశేష్యాభావాత్‌. సద్బుద్ధిః విశేషణవిషయా సతీ విశేష్యాభావే విశేషణానుపపత్తౌ కింవిషయా 
స్యాత్‌, నతు పునః సద్చుద్దేః విషయాభావాత్‌. ఏకాధికరణత్వం ఘటాదివిశేష్యాభావే న 
యుక్తమ్‌ ఇతి చేత్‌. న “ఇదమ్‌ ఉదకమ్‌ ఇతి మరీచ్యాదౌ అన్యతరాభావే౭_ పి సామానాధి 
కరణ్యదర్భనాత్‌. తస్మాత్‌ దేహాదేః ద్వంన్వ్వస్య చ సకారణస్య అసతో న విద్యతే భావః ఇతి. 
బాలానందిని 


(ప్రశ్న) ఘటం నశించినప్పుడు ఘటబుద్ధి వ్యభిచరించి నట్లు (లేకుండా పోయినట్లు) 
సత్‌ అనే బుద్ధి కూడ వ్యభిచరిస్తున్నది కదా? (సమాధానం) అది సరికాదు. ఈ సద్బుద్ధి" 
పటాదుల విషయంలో కనబడుతున్నది కదా? (ఘటం నశించిన తరువాత “సన్‌ ఘట: 
అనే బుద్ధి కలగకపోయినా 'సత్‌' అనే బుద్ధి పూర్తిగా లేకుండా పోదు. ప్రక్కనే ఉన్న పటం 
విషయంలో “సన్‌ పటకి” అనే బుద్ది కలుగుతున్నది గాన సద్చుద్దికి వ్యభిచారం లేదు అని 
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భావం). ఆ సద్బుద్ధి విశేషణానికి సంబంధించినది మా(త్రమే. (“నీలమ్‌ ఉత్సలమ్‌”, “నీలమ్‌ 
అమృరమ్‌”, “నీలం వాసః” ఇత్యాదులలో “నీలమ్‌” అనేది విశేషణం. ఉత్పలాదులు విశేష్యాలు. 
విశేష్యాలైన ఉత్పలాదులు లేకపోతే నీలం అనే విశేషణాన్ని ప్రయోగించడానికి అవకాశం 
ఉండదు. తావన్మాత్రంచేత నీలం అనేదే ఎక్కడా లేదు అని ఏ విధంగా అనడానికి వీలు 
లేదో అట్లే ఘటం పోయినా దానికి విశేషణంగా ఉపయోగించిన సత్త్వం పోదు. అది 
మరొక దానిలో దేనిలోనో ఉండే ఉంటుంది అని భావం). (ప్రశ్న) ఘటం నశించినా 
సద్బుద్ధి పటంలో ఉన్నట్లు ఘటబుద్ది మరొక ఘటంలో ఉంటుంది కదా? (అలాంటప్పుడు 
అది మాత్రం వ్యభిచరిస్తుంది అని ఎలా అంటావు?) (సమాధానం) అది యుక్తం కాదు. 
ఒక ఘటం నశించిన తరువాత ఘటం విషయంలో సద్బుద్ధి లేకపోయినా పటంలో ఉన్నట్లు, 
ఘటబుద్ధి పటంలో లేదు కదా? (సత్‌ అనే బుద్ధి అన్ని పదార్థాల విషయంలోనూ ఉంటుంది. 
ఘటాదిబుద్ధి మాత్రం ఘటాదులకు మాత్రమే పరిమిత మైనది అందుచేత మొత్తం ఘటాదు 
లన్నీ నశించినా ఈ సద్బుద్ధి మాత్రం ఎక్కడో ఒక చోట ఉంటుంది. అదే సర్వ వికల్పాశ్రయ 
మైన బ్రహ్మ అని భావం.) 


(ప్రశ్న) ఘటం నశించగానే 'సన్‌ ఘటః అని అంతవరకూ ఉన్న సద్బుద్ధి కూడ 
నశిస్తూన్నది కదా? (సమాధానం) విశేష్యమైన ఘటం నశించినప్పుడు దానికి సంబంధించిన 
సద్బుద్ధి కూడ అక్కడ కనబడకుండా పోవడానికి కారణం విశేష్యం లేకపోవడం మాత్రమే. 
విశేష్యం లేనప్పుడు విశేషణం దేన్ని ఆశయించుకొని ఉంటుంది? అంతేనే కాని సద్చుద్ధికి 
ఎక్కడా విషయం లేకపోవడం అనేది లేదు. (సకలారోపాలకీ ఆశ్రయమైన (బ్రహ్మ దానికి 
విషయంగా ఉండనే ఉంది కదా అని భావం.) 


అవ. సద్బుద్ధి అనువర్తిస్తూన్నా ఘటాదిబుద్ధులు వ్యభిచరిస్తున్నాయి, గాన ఘటాదులు 
అసత్యములు అని చెప్పినట్లయింది. “యత్‌ వ్యావృత్తేషు అనువృత్తం తత్‌ పరమార్ధసత్‌, 
యథా సర్పధారాధిషు అనుగతః ఇదమంశః'. ఎదుట ఉన్న త్రాడును చూచి నప్పుడు అది 
సర్పం అని ఒకరికీ, జలరేఖ అని కొందరికీ నేల నెరద అని మరి కొందరికీ భ్రాంతి 
కలగవచ్చును. ఈ జ్ఞానాలలో భాసించే సర్పం, జలధార, భూచ్చిద్రం మొదలైనవి మారుతున్నా 
ఇదంతాంశం (ఇది” అనేది) మాత్రం అనుస్యూతంగా అన్ని జ్ఞానాలలోను అనువర్తిస్తూనే 
ఉంది గాన అది సత్యమైనది, సర్పత్వాదులు అసత్య మైనవి. అదే విధంగా “సన్‌ ఘట, 
“సన్‌ హస్తీ” ఇత్యాదిజ్ఞానాలలో ఘటాదులు వ్యావృత్తము లవుతున్నా సత్త్వం మాత్రం 
అనువర్తిస్తూనే ఉన్నది గాన అది సత్యమైనది అని ఈ అనుమానప్రయోగంవల్ల తెలుస్తున్నది. 
అదే విధంగా “యత్‌ వ్యావృత్తం తత్‌ మిథ్యా, యథా సర్పధారాది; విమతం మిథ్యా, 
వ్యభిచారిత్వాత్‌, సంప్రతిపన్నవత్‌” - ఏది వ్యావృత్తమో - మారిపోతూ ఉంటుందో - అది 
మిథ్య, ఉదాహరణకు - “ఇది” అని నిర్దేశించబడే త్రాడుమీద కనబడి మారిపోతూన్న సర్ప 
- జలధారా - భూచ్చిద్రాదుల వలె. ఈ అనుమానప్రయోగాన్ని పట్టి “విమత మైనది (దేని 
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పారమార్ధికరూపాన్ని గూర్చి చర్చ జరుగుచున్నదో అది, ఘటాదికం) మిథ్య, ఎందువల్లననగా 
అది వ్యభిచరిస్తున్నది, సంప్రతిసన్నం (ఉభయవాద్యంగీకృత మైన సర్పజలధారాదికం) వలె” 
అనే రెండవ అనుమానం లభిస్తుంది. ఈ విధంగా ఘటాదులు మిథ్య అని తేలింది. 
అయితే సత్యమైన నత్త్వానికీ, మిథ్య అయిన, వాస్తవంలో లేని వుటాదులకూ 
సామానాదికరణ్యం (సన్‌ ఘటః, పటః ఇత్యాదులలో) ఎలా కుదరుతుంది? నీలమూ సత్యమే 
(వ్యావహారికంగా) ఉత్పలమూ సత్యమే గాన వాటికి సామానాదికరణ్యం చెప్పవచ్చు గాని, 
ఒక సత్యానికి, ఒక మిథ్యావస్తువుకు సామానాధికరణ్యం ఎలా కుదురుతుంది అని 
ప్రశ్నిస్తున్నాడు - ఏకాధికరణత్వమ్‌ ఇతి:- ఘటాదువైన విశేష్యాలు లేకపోతే, మిథ్య అవుతే, 
ఏకాధికరణత్వం (సత్త్వానికి ఘటాదులతో సామానాధికరణ్యం”) యుక్తం కాదు కదా? అని 
అంటే ఆ దోషం లేదు (మరుప్రదేశంలో ప్రసరించిన) సూర్యకిరణాదులయందు, రెండెంటిలో 
ఒకటి లేకపోయినా కూడ “ఇదమ్‌ ఉదకమ్‌” అని సామానాధికరణ్యం కనబడుచున్నది 
కదా? (“ఇదమ్‌ ఉదకమ్‌” అనే జ్ఞానంలో ఇదంత్వాంశం (ఇది అనే అంశం) ఉదకత్వాంశం 
అని రెండు అంశా లున్నాయి. వాటిలో ఇదంత్వాంశం అక్కడ ఉన్న మరీచికలకు 
సంబంధించినది. ఉదకత్వాంశం అక్కడ లేని నీటికి సంబంధించినది. ఇక్కడ ఒక ఉన్నదానికీ, 
ఒక లేనిదానికీ సామానాధికరణ్యం ఏ విధంగా ఉందో అట్లే “సన్‌ఘటః” ఇత్యాదులలో 
కూడ ఉండవచ్చును అని భావం). అందువల్ల అసత్తెన దేహాకానికీ, కారణసహితమైన 
ద్వంద్వానికి (అనగా శీతోష్టాదిద్వంద్వాలకీ వాటి కారణాలకీ కూడ భావం (అస్తిత్వం) 
లేదు. 
భాష్యమ్‌ 

తథా సతశ్చ ఆత్మనః అభావః అవిద్యమానతా న విద్యతే, సర్వత్ర అవ్యభిచారాత్‌ 
ఇతి అవోచామ. ఏవమ్‌ ఆత్మానాత్మనోః సదసతోః ఉభయోః అపి దృష్టః ఉపలబ్ధః అన్తః 
నిర్ణయః, సత్‌ సదేవ, అసత్‌ అసదేవ ఇతి తు అనయోః యథోక్తయోః, తత్త్వదర్శిభిః, 
తదితి సర్వనామ. సర్వం చ (బ్రహ్మ తస్య నామ ఇతి తత్‌. తద్భావః తత్త్వమ్‌, బ్రహ్మణః 
యాథాత్యమ్‌, తత్‌. ద్రష్టుం శీలం యేషాం తే తత్త్వదర్శినః తైః తత్త్వదర్శిభిః. త్వమపి 
తత్త్వదర్శినాం డృష్టిమ్‌ ఆశ్రిత్య శోకం మోహం చ హిత్వా శీతోష్టాదీని నియతానియతరూపాణి 
ద్వన్వ్వాని వికారః అయమ్‌ అసన్నేవ మరీచిజలవత్‌ మిథ్యా అవభాసతే ఇతి మనసి నిశ్చిత్య 
తితిక్షస్వ ఇత్యభిప్రాయః (“శీతోష్టాదీన్‌ తితిక్షస్వ ఇత్యభిప్రాయఃి అని పాఠాంతరం). 


బాలానందిని 


కథీతి :- అట్లే సత్‌కు - ఆత్మకు, అభావం - లేకపోవడం, లేదు అంతటా 
(ఎక్కడా) దీనికి (సద్చుద్ధికి) వ్యభిచారం లేదు గాన అని చెప్పి ఉన్నాం. ఈ విధంగా 
ఆత్మానాత్మ లైన సదసత్తులు రెండింటి యొక్క అన్తః = నిర్ణయం, సత్‌ సత్తే, అసత్‌ అసత్తే 
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అనే నిర్ణయం దృష్టః = పొందబడినది, అనయోః వెనుక వివరించబడిన ఈ రెండింటి 
యొక్క తత్త్వదర్శ్భిఖిః - “తతొ అనేది సర్వమునూ (అన్నింటినీ) బోధించ గల శబ్దం. బ్రహ్మ 
సర్వస్వరూప మైనది. అందుచేత “తత్‌” అనేది (సర్వమైన) బ్రహ్మకు పేరు. దాని ధర్మం 
తత్త్వం; అనగా బ్రహ్మయొక్క యథార్ధస్వరూపం. దానిని చూచే స్వభావం ఎవరికి ఉంటుందో 
వారు తత్త్వదర్శులు. అట్టి తత్త్వదర్శులచేత (పొందబడినది). నువ్వు కూడ తత్త్వదర్భుల 
దృష్టిని అవలంబించి, శోకమోహాలను విడచి, నియతానియతరూపా లైన (కాన్ని నిశ్చితమైన 
స్వరూపం గలవి కొన్ని కానివి అయిన) ఈ శీతోష్టాదిద్వన్వ్వాలు కేవలం వికారాలు మాత్రమే, 
వాస్తవమైన సత్త్వం లేని వైనా మరీచిజలం వలె మిథ్యగానే కనబడుతున్నాయి అని మనస్సులో 
నిశ్చయించి వీటిని సహించుము అని అభిప్రాయం. 


భా.అ.ప్ర. ఇక్కడ శ్రీ రామానుజాచార్యులు - “అసత్‌ అయిన దేహానికి సత్త్వం 
(ఉండుట అనేది) లేదు, సత్‌ అయిన ఆత్మకు అసత్త్వం లేదు, తెలియబడుతూన్న దేహాత్మలు 
రెండింటియొక్క అంతం, అవి ఎలా తెలియబడుతున్నాయో ఆ విధంగా, తత్త్వవేత్తలచేత 
చూడబడినది. నిరూపణానికి (ఒక విషయాన్ని తెలుసుకొన్నందుకు) ప్రయోజనం నిరయమే 
కదా? ఇక్కడ “అన్త” శబ్దంచేత నిర్ణయం అనే అర్ధం చెప్పబడుతుంది. అచిద్వస్తు వైన 
దేహంయొక్క స్వరూపం అసత్త్వమే (ఉండక పోవడమే), చేతన మైన ఆత్మయొక్క స్వరూపం 
ఉండడమే అను నిర్ణయం చూడబడింది అని అర్ధం. అసత్త్వం అనగా నశించే స్వభావం 
(కలిగి ఉండడం), సత్త్వం అనగా నశించకపోవడం అనే స్వభావం అని అర్థాలు కదా?” 
అని వ్రాశారు. 


ఈ సందర్భంలో విచారణ చేయబడుచున్నది -సత్తైన ఈశ్వరు డనే కారణంనుండి 
పుట్టిన ఈ జగత్తు సత్తే అని సత్మార్యవాదాన్ని అంగీకరించిన నీకు “అసత్తైన దేహమునకు” 
అని అర్ధం చెప్పడంచేత, తన మతాన్ని విడచిపెట్టడం అనే దోషం, పరమతాన్ని అంగీకరించిన 
దోషమూ 'ప్రాప్తిస్తున్నాయి. “అసతః దేహస్య” అని దేహాన్ని మాత్రమే చెప్పడం అయుక్తం; 
అలాంటివి శీతోష్టాదులు కూడ ఉన్నాయి.కదా? మూలంలో ఉన్న 'భావః అనే పదానికి 
“సద్భావః” “అభావ అనే పదానికి “అసద్భావ? అని అర్థాలు చెప్పడం కూడ అయుక్తం; 
ఎందువల్ల ననగా - 'సద్భావః, 'అసద్భావః అని అంటే యోగ్యత్వము “అయోగ్యత్వమూ 
అను ఇతర అర్థాలు స్ఫురిస్తాయి. 'సద్భావః అంటే 'సత్తా అనీ, “అసద్భావః” అంటే 
అసత్తా అనీ అర్థాలను గ్రహించడం క్లిష్టంగా ఉంటుంది. “సతః అనగా “ఆత్మనః అని 
అర్ధం చెప్పడం కూడా అయుక్తమే, ప్రకృతి, పురుషుడు, ఈశ్వరుడు అనే త్రయమూ కూడ 
సత్యమే, నిత్యమే అని కదా నీ మతం? ఆత్మలు అనేకములు గాన (“సతః ఆత్మనః” అని) 
ఏకవచనప్రయోగం అయుక్తం. “దేహాత్మలు తెలియబడుచున్నాయి గాన” అనడం కూడ 
యుక్తం కాదు. దేహం తెలియబడుచున్నా కూడ ప్రమాత (తెలిసికొనేది) అయిన ఆత్మే 
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తెలియబడుతుంది అని చెప్పకూడదు. ఇది కూడ ఉపలభ్యమానమే అయితే దేహాదులవలె 
ఇది కూడ (ఆత్మ కూడ) జడం అని చెప్పవలసివస్తుంది. “తత్త్వదర్శిభిః:” అనే దానికి 
“'యథోపలబ్ది' (ఎలా తెలియబడుతున్నాయో అలాగ) అని లేని పదం చేర్చడం అనావశ్యకం. 
ఆ శేషపూరకపదం లేకపోయినా అర్ధం లభిస్తూ ఉంది; అలా లేని పదాన్ని పూరించడం 
మూలకారునికి సంమతం కూడ కాదు. “అచిద్వస్తువైన దేహంయొక్క స్వరూపం అసత్త్వమే” 
అన్నమాట కూడ అయుక్తం. అసత్త్వం అనేది గుణం గాన అది దేహస్వరూపం కాజాలదు. 
“అసత్త్వమ్‌ ఏవి” అని “ఏవి కారాన్ని ప్రయోగించడంచేత దేహానికి అసత్త్వం ఒక్కటే స్వరూపం 
అనే అర్థం వస్తుంది. అది అనిష్టం. అచిద్వస్తువులు అచిత్స్వ్వరూపాలు కదా? అట్లే ఆత్మకు 
సత్త్వం మాత్రమే స్వరూపం అనే మాట కూడ అయుక్తమే. ఆత్మ కేవల జ్ఞానస్వరూపం 
కలది. “అసత్త్వం అనగా నశించే స్వభావం కలిగి ఉండడం” అనడం కూడ అయుక్తమే, 
నీ మతంలో సత్యత్వానికీ నిత్యత్వానికి భేదం ఉంది కదా? ఈ జగత్తు సత్యమైనది, అనిత్యము 
అని కదా ఈ సిద్ధాంతం. ఇదే కారణంచేత “సత్త్వం అనగా అవినాశ స్వభావం” అని 
చెప్పడం కూడ అయుక్తమే. (భా.అ.ప్ర.పే 40,41) 16 


ఖాష్యమ్‌ 
కిం పునః తత్‌ యత్‌ సత్‌ ఏవ, సర్వదా ఏవ అస్తి ఇతి, ఉచ్యతే - అవినాశీతి: - 
మూ. అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌, 
వినాశమవ్యయస్యాస్య న కశ్చిత్మర్తుమర్హతి. 17 
బాలానందిని 


కిమితి :- ఏది కేవలము సతో, అనగా ఎల్లప్పుడూ ఉంటుందో, 'అవినాశి" 
ఇత్యాదికంచేత చెప్పబడుచున్నది (చెపుతున్నాం, విను) - 

ప్ర.అ. అవినాశీతి :- ఇదం సర్వమ్‌ = ఈ జగత్తంతా, యేన = దేనిచేత, తతమ్‌ 
= వ్యాపింపబడినదో, తత్‌ తు = దాని నైతే, అవినాశి = నాశనం లేనిధానినిగా, విద్ధి = 
తెలుసుకొనుము. కశ్చిత్‌ = ఎవ్వడూ కూడ, అవ్యయస్య = మార్పులు లేని, అన్య = ద్‌ని 
యొక్క వినాశమ్‌ = నాశనాన్ని, కర్తుమ్‌ = చేయుటకు, న అర్హతి = సమర్ధుడు కాడు. 

భాష్యమ్‌ 

అవినాశి, న వినష్పుం శీలమ్‌ అస్య ఇతి. తుశబ్దః అసతః విశేషణార్ధః. తత్‌ విద్ధి 

విజానీహి. కిమ్‌? యేన సర్వమ్‌ ఇదం జగత్‌ తతమ్‌ వ్యాప్తం సదాఖ్యేన తతమ్‌ వ్యాప్తం 


సదాఖ్యేన (బ్రహ్మణా, సాకాశమ్‌, ఆకాశేనేవ ఘటాదయః. వినాశమ్‌ అదర్శనమ్‌ అభావమ్‌, 
అవ్యయస్య = న వ్యేతి, ఉపయాపచ న యాతీతి అవ్యయమ్‌, తస్య అవ్యయస్య. నైతత్‌ 
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సదాఖ్యం బ్రహ్మ స్వేన రూపేణ వేతి, వ్యభిచరతి, నిరవయవత్వాత్‌, దేహాదివత్‌. నాపి 
ఆత్మీయేన, ఆత్మీయాభావాత్‌, యథా దేవదత్తః ధనహాన్యా వ్యేతి. నతు ఏవం (బ్రహ్మ వ్యేతి, 
అతః అవ్యయస్య అస్య (బ్రహ్మణ: వినాశం న కశ్చిత్‌ కర్తుమ్‌ అర్హతి. న కశ్చిత్‌ ఆత్మానం 
వినాశయితుం శక్నోతి ఈశ్వరో౭_పి. ఆత్మా హి (బ్రహ్మ. స్వాత్మని చ క్రియావిరోధాత్‌ 
(“యథా చక్షుర్గతరేఖాదీన్‌ చక్షుః న పశ్యతి” అనే వాక్యం భా.అ.ప్ర. అధికంగా ఉన్నది). 


బాలానందిని 


అవినాశీతి :- నశించే స్వభావం దేనికి లేదో అది అవినాశి. “తు” శబ్దం అసత్తుకంటె 
ఇది (సత్‌) భిన్నమైనది అనే అర్థం చెపుతుంది (అసత్‌ అలా ఉంటే “సత్‌' మాత్రం ఇలాంటిది 
అనే అర్ధాన్ని సూచిస్తుంది). దానిని తెలిసికొనుము. దేనిని? “సతొ అను పేరు గల ఏ 
(బహ్మచేత, ఆకాశంచేత ఘటాదులు వ్యాపింపబడినట్లు, ఆకాశంతో సహా ఈ జగ త్తంతా 
వ్యాపించబడిందో (ఆ (బ్రహ్మను). వినాశమును, కనబడకుండా పోవుటను లేకపోవుటను 
అవ్యయస్య - న వ్వేతి = పెరగడం గాని తరగడం గాని ఏది పొందదో అట్టి అవ్యయమైన 
దానియొక్క సత్‌ అనే పేరుగల ఈ (బ్రహ్మకు అవయవాలు లేవు. అందుచేత అవయవాలున్న 
దేహాదికం వలె ఇది తన స్వరూపంచేత మార్పు చెందదు. దీనికి సంబంధించిన (బాహ్యవస్తువు 
వద్‌) లేదు; అందుచేత తనకు సంబంధించినదాని ద్వారా కూడ ఇది మార్పు చెందదు. 
దేవదత్తుడు (తనకు సంబంధించిన) ధనం నశించడంచేత ఏ విధంగా మార్పు చెందుతాడో 
(అంతవరకు సధనుడుగా ఉన్నవాడు నిర్ధ్భనుడు అవుతాడో) ఆ విధంగా కూడ (బ్రహ్మ 
వికారం చెందదు. ఈ విధంగా అవ్యయమైన ఈ (బవ్మాను ఎవ్వడూ కూడ 
నశింపచేయజాలడు. ఈశ్వరుడు కూడ ఆత్మను నశింపచేయజాలడు; (ఇందుకు రెండు 
కారణాలు) ఆత్మయే (బ్రహ్మ (అదొక కారణం). తన విషయంలో తానే ఏ విధమైన క్రియా 
కూడ జరిపించడం శక్యం కాదు. (ఎవ్వడూ తన భుజం మీద తాను కూర్చొనజాల నట్లు; 
అగ్ని తనను కాల్చజాల నట్లు. ఇది రెండవ కారణం) (కంట్లో ఉన్న రేఖాదులను కన్ను 
చూడ జాలనట్లు) 


భా.అ.ప్ర. ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు ఇలా అన్నారు. “చేతనమైన ఏ ఆత్మతత్వం 
చేత దానికంటె భిన్నమైన ఈ అచేతనతత్త్వం అంతా వ్యాపించబడినదో అట్టి ఆత్మతత్వం 
నశించనది అని తెలుసుకొనుము. ఆత్మ అంతటా వ్యాపించి ఉంటుంది. దీనికంటె 
సూక్ష్మవస్తువు ఏదీ లేదు. దీనికి ఎలాంటి వికారాలూ ఉండవు. అందుచేత దానికంటె 
భిన్నమైన ఏడి కూడ దీనిని నశింపచేయజాలదు. ఎందుచేత ననగా ఆత్మకంటె వేరుగా 
ఉన్న వన్నీ ఆత్మచేత వ్యాపింపబడతాయి. అవి స్టూలములు. అందుచేత ఆత్మ అవినాశి” 
దీని భావం వివరిస్తూ వేదాంతదేశికులు - “ఆత్మకంటె సూక్ష్మమూ, దానిని నశింప 
చేయగలిగినదీ మరొకటి ఏదీ లేదు. దీనిని నశింపచెయ్యా లనే సంకల్పం ఈశ్వరునికి 
కూడ ఉండదు; (అందుచేత ఆత్మ అవినాశి) అని భావం” అని వ్రాశారు. 
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ఈ విషయంలో విచారణ చేయబడుచున్నది - మూలంలో “తతొ అని నపుంసక 
లింగంలో ఉన్న శబ్దానికి “సత్‌ అయిన బ్రహ్మ అనే అర్థం స్పష్టంగా తెలుస్తూండగా ఆ 
అర్ధం విడిచిపెట్టి ఆత్మతత్వం” అనే అర్ధాన్ని (గ్రహించడానికి ప్రమాణం ఏదీ లేదు “ఆత్మానమ్‌” 
(ఆత్మను) అంటేనే సరిపోతూండగా “తత్త్వ పదం వ్యర్థం. “ఈ సమస్త మైన అచేతనతత్త్వం'” 
అనగా జీవేశ్వరభిన్న మైన సమస్తమూ అనే కదానీ అభిప్రాయం? సూక్ష్మముగా పరిచ్చిన్న 
మైన జీవుడు దానినంతనీ ఎలా వ్యాపిస్తాడు? పరిచ్చిన్నమైన వస్తువు అంతనీ వ్యాపించి 
ఉండడం ఎక్కడా కనబడదు కదా? పరిచ్చిన్నమైన ఘటం సర్వవ్యాపకంగా కనబడదు 
కదా? సర్వవ్యాపి అనగా అంతటా ఉండదం అని కదా అర్ధం? పరిచ్చిన్నుడైన వాడు 
అంతటా ఎలా ఉంటాడు? కట్టలు, రాళ్లు, మట్టి మొదలైన అబేతన పదార్ధాలలో ఎక్కడైనా 
జీవుడు కనబడుతున్నాడా? అలా కనబడితే ఆ కజ్జలు మొదలైనవి కూడ సచేతనాలే అవుతాయి 
కాని అచేతనాలు కాకూడదు. బుద్ధిపరిచ్చిన్నుడు, మనోమయకోశంకంటె లోపల నున్నవాడు, 
సూక్ష్మతరుడు అయిన, విజ్ఞానమయుడైన జీవుడు మనోమయకోశాన్ని వ్యాపించి ఉంటే 
ఉండవచ్చు నేమో. సమస్తదేహాన్ని వ్యాపించి ఉండడం ఎలా సంభవం? తన దేహాన్నే 
పూర్తిగా వ్యాపించజాలనివాడు ఇతరదేహాలలోనికి ఎలా వ్యాపిస్తాడు? అన్ని దేహాలను 
వ్యాపిస్తాడు అని అంగీకరిస్తే ఏకజీవవాదం (జీవు డనే వాడు ఒక్కడే అనే వాదం) ప్రసక్తం 
అవుతుంది (అంగీకరించవలసి వస్తుంది). ఆత్మలు అనేకములు అని అంటే ఆత్మ 
సర్వవ్యాపకము అనే మాటకు భంగం వస్తుంది. ఈ దోషంనుండి తప్పించుకొనడం కోసం 
జాత్యేకత్వాన్ని అంగీకరించి (ఆత్మలు అనగా ఆత్మజాతి అని అర్ధం అంగీకరించి) సమస్త 
మైన ఆచేతనసముదాయమూ కూడ ఈ ఆత్మజాతిచేత, ఆత్మసముదాయంచేత, 
వ్యాపించబడినది అని అర్ధం చెప్పినట్లయితే అపుడు “సర్వ పదం కుదరదు. ఆత్మసముదాయం 
పాషాణాద్యచేతనసముదాయా న్నంతనీ వ్యాపించ సమరం కాదు కదా? “సర్వ పదానికి 
సమస్త అచేతనసముదాయాన్ని అని కాక “సమస్తమైన మనుష్యాదిదేహసముదాయాన్నీ! 
అని సంకుచితమైన అర్ధం చెపితే అది మూలకారుని అభిప్రాయానికి విరుద్ధం అవుతుందనే 
విషయం స్పష్టమే. జాత్యేకత్వాన్ని అంగీకరించి ఆత్మ వ్యాపించి ఉండడం అనగా ఒక్కొక్క 
ఆత్మ ఒక్కొక్క దేహంలో వ్యాపించి ఉంటుంది అని అర్ధం చెపుతాం అని అంటే కూడ 
కుదరదు. ఒక్కొక్క దేహం లోపల ఉన్న ఆత్మ, పెట్టెలో ఉన్న వస్త్రం పెట్టెను అంతనూ ఏ 
విధంగా వ్యాపించ జాలదో అదే విధంగా దేహాన్నంతనీ వ్యాపించ జాలదు. ఆకాశం వలె 
ఏది లోపలా, బైటా కూడ ఉంటుందో దానినే కదా వ్యాపకం అంటాం? వహ్ని ధూమవ్యాపకం 
అంటున్నాం. అందుకు కారణం ధూమం లేని అయోగోలకంలో వహ్ని ఉండడం. ఆ 
విధంగా దేహం లేని ఆకాశాదులలో చైతన్యం లేనప్పుడు చైతన్యం దేహవ్యాపకం అనడం 
ఎలా కుదురుతుంది? జీవుడు దేహవ్యాపకుడు కాకపోవడం సరికదా - జీవుడు లేని 
శయ్యాడులమీద దేహం ఉండడంచేత దేహమే జీవవ్యాపకం అని చెప్పవలసి వస్తుంది. 
(ఇది తార్మికులు చెప్పిన వ్యాపకత్వలక్షణాన్ని దృష్టిలో పెట్టుకొని చేసిన దూషణం). ఏది 
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లోపల ఉంటుందో అది వ్యాపకం అని చెప్పడం కూడ కుదరదు; అప్పుడు ఇంటి లోపల 
ఉన్న ఘటం గృహవ్యాపకం అని చెప్పవలసివస్తుంది. జీవుడు అణుపరిమాణం కలవాడే 
అయినా వాని ధర్మమైన జ్ఞానాన్ని పట్టి వానికి వ్యాపకత్వం కుదురుతుంది అనడానికి 
కూడ వీలులేదు. అచేతనమైన దేహంలో ధర్మభూతజ్ఞానానికి వృత్తి కలగదు కదా? 
సిద్ధాంతంలో (అద్వైత సిద్ధాంతంలో) నైతే జ్ఞానస్వరూపుడైన జీవునిలో ధర్మభూత మైన 
జ్ఞానం ఉంటుందనే విషయమే అంగీకార్యం కాదు. జ్ఞానంలో మరొక జ్ఞానం ఉండదు 
కదా? జీవునికి ధర్మమైన జ్ఞానం ఉంటుంది అని అంటే అప్పుడు జీవుడు జ్ఞాని అవుతాడు 
కాని జ్ఞానస్వరూపుడు కాజాలడు. నైయాయికుల మతంలో నైతే జీవుడొక జడద్రవ్యం 
కాబట్టి, ద్రైవ్యంలో గుణం ఉండవచ్చును కాబట్టి, జీవునికి ధర్మభూతజ్ఞానం ఉంటుంది 
అని చెప్పడం కుదురుతుంది. నీ మతంలో నైతే జీవుడు జ్ఞానైకాకారుడు (జ్ఞానమా(త్ర 
స్వరూపుడు) అని అంగీకరించినప్పుడు మళ్లీ వానికి ధర్మభూతజ్ఞానం అంటూ ఎలా 
ఉంటుంది? ఒకే జ్ఞానం ఒక ఆ(శయంలో స్వరూపంగాను ధర్మంగానూ కూడ ఉండదు 
కదా? ధర్మభూతజ్ఞానం అనగా వృత్తిజ్ఞానం అని అంటే అప్పుడు వృత్తిజ్ఞానం అంతఃకరణధర్మం 
అవుతుంది కాని ఆత్మధర్మం కాదు. అందుచేత సూక్ష్మమైన ఆత్మకు వ్యాపకత్వం అసంభవం 
గాన ఆత్మతత్వం చేత సమస్తమైన అచేతనతత్త్వమా వ్యాపించబడి ఉన్నది అని చెప్పడం 
అయుక్తం. 


మరొక విషయం ఏమనగా - అచేతనం ఆత్మకంటె భిన్నమైనది అని చెప్పడానికి 
కూడ శక్యం కాదు “ఆత్మనః ఆకాశః సంభూతః” అని (శ్రుతి చెప్పినట్లు ఆత్మకార్య మైన 
అచేతనం ఆత్మకంటె వ్యతిరిక్తం కాదు కదా? ఆత్మ నిరతిశయసూక్ష్మం (దానికంటె సూక్ష్మ 
మైనది ఏదీ లేనంత సూక్ష్మం) అని చెప్పడం కూడ అయుక్తమే. అది నిరతిశయసూక్ష్మం 
అయితే వ్యాపకం ఎలా అవుతుంది? శరీరంలో కూడ మొత్తం శరీరాన్ని వ్యాపించనపుడు 
సమస్తశరీరంలోను వ్యాపించి యున్న శైత్యాదులవల్ల కలిగే సుఖాదుల జ్ఞానం కలగడానికి 
అవకాశం లేదు. ఆ సుఖాదులు త్వగింద్రియాదుల ద్వారా తెలుస్తాయి అనడానికి కూడ 
వీలు లేదు; సూక్ష్మతమ మైన ఆత్మకు త్వగాదీంద్రియాలతో సంబంధం కూడ సంభవం 
కాదు కదా? అంతే కాక “అణోరణీయాన్‌ మహతో మహీయాన్‌” (ఆత్మ అణువుకంటె 
కూడ చిన్నది, మహత్‌కంటె (ఆకాశాదికంకంటె) పెద్దది) అనే శ్రుతిని అనుసరించి ఆత్మ 
అన్నింటికంటె ఏది పెద్దదో దానికంటె పెద్దది. అణువుకంటె అణువు, అనగా సూక్ష్మమైనదాని 
కంటె సూక్ష్మమైనది; అనగా తెలియడానికి శక్యం కానిది అని మాత్రమే అర్ధం కాని 
చిన్నది అని అర్ధం కాదు. ఇతరపదార్దాలన్నీ ఆత్మచేత వ్యాపింపబడడంచేత స్టూల మైనవి, 
అవి ఆత్మను నశింపజేయజాలవు అని చెప్పడం కూడ అయుక్తమే. అణు వైన ఆత్మ వ్యాపకము 
అని సిద్ధిస్తే కదా అచేతనం ఆ ఆత్మచేత వ్యాపింపబడుతుంది అనే మాట సిద్దిస్తుంది? 
ఆత్మకు వ్యాపకత్వమే కుదరదు అని పైన ప్రతిపాదించబడింది. పోనీ నీ మాట తాత్కాలికంగా 
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అంగీకరించి వ్యాపత్వం అనగా అన్నింటికంటె లోపల ఉండడం అని గ్రహించి ఆత్మ 
వ్యాపకం, దేహం వ్యాపష్యం అని అంగీకరించినా కూడ వ్యాష్యమైన స్టూలవస్తువు లోపల 
నున్న సూక్ష్మవస్తువును నశింపచేయజాలదు అనే నీ ఇష్టం సిద్ధించదు. స్యూలమైన 
కొండచిలువ సూక్ష్మమైన మేకను నశింపచేయడం కనబడుతున్నది కదా? అట్లే స్థూలమైన 
పిడికిలి దాని లోపల నున్న పురుగును నశింపచేయడం కనబడుతున్నది. స్టూలమైన ఇల్లు 
కాలిపోతూంటే దానిలో ఉన్న జంతువులు నశిస్తున్నాయి. అట్లే సూక్ష్మమైన నల్లివల్ల స్థూలమైన 
మనిషి నశిస్తున్నట్లు కనబడడం లేదు. సూక్ష్మమైన ఉదకంచేత స్టూలమైన అగ్ని కూడ 
నశించడంలేదు. 


ఈశ్వరుడు ఆత్మకంటె కూడ సూక్ష్మతరుడు అని చెప్పడం కూడ యుక్తం కాదు. 
ఆత్మకంటె సూక్ష్మతరు డైతే ఒక ఆత్మలో ఉన్న ఈశ్వరుడు మరొక ఆత్మలో ఉండడం 
కుదరదు. మరి నువ్వైతే ఈశ్వరుడు సర్వభూతాంతర్యామి, అనగా సమస్తభూతాల లోపల 
ఉంటా డని అంటున్నావు. ఆ ఈశ్వరుడు ఒక్కడే అని అంగీకరించి ఉన్నావు, అందుచేత 
ఎన్ని దేహాలో అన్ని ఆత్మలు అన్నట్లు ఎన్ని ఆత్మలో అంతమంది ఈశ్వరులు అనడానికి 
కూడ అవకాశం లేదు. అందువల్ల చేతనాచేతనరూప మైన సర్వజగత్తుకు లోపలా బైటా 
కూడ వ్యాపించి ఉన్నాడు అని చెప్పబడే ఈశ్వరుడు సూక్ష్మతముడు అని చెప్పడం స్వప్నంలో 
కూడ అసంభావ్యం. “మహాన్తం విభుమాత్మానం మత్వా ధీరో న శోచతి” ఇత్యాదులైన 
వందల కొలది శ్రుతులు ఈశ్వరుడు సర్వవ్యాపి అని చెపుతున్నాయి. ఈశ్వరుడు సూక్ష్మమైన 
వాడు అని అక్కడక్కడ చెప్పినదానికి తెలియడానికి శక్యమైనవాడు కాదు అని మాత్రమే 
అర్థం అని వెనకనే చెప్పబడింది. 


జీవుడు ఈశ్వరునికంటె భిన్ను డైతే “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్తే” ఇత్యాది 
శ్రుతుల ప్రకారం జీవునికి కూడ ఈశ్వరునినుండి సృష్టిస్థితిప్రలయాలు జరుగుతున్నట్లు 
చెప్పవలసి వస్తుంది. అభిన్ను డైతే మాత్రం ఎలా అంటావా-ఎలాగా కాదు. జీవుడు ఈశ్వరుని 
కంటె వేరు కాడు కాబట్టే వానికి జన్మనాశాదులు ఉండవు;అంతే కాని ఈశ్వరుడు సంకల్పించక 
పోవడంవల్ల కాదు. జీవుడు ఈశ్వరునికంటె వేరు అనే పక్షంలో-“సదేవ సోమ్యేదమ(గ్ర 
ఆసీత్‌, ఏకమేవాద్వితీయం (బ్రిహ్మ”అని ఉపడక్రమించి,“తదైక్షత బహు స్యాం ప్రజాయేయ”' 
అని ఆ సత్‌కు అనేకరూపాలు ధరిస్తాను అనే సంకల్పం కలిగింది అని చెప్పి “తత్సుష్ట్వా 
తదేవానుప్రావిశత్‌”అని,“తదనుప్రవిశ్య సచ్చ త్యచ్చాభవత్‌”అని జగత్తును సృజించినట్లు, 
దానిలో ప్రవేశిచి నట్లూ శ్రుతి చెపుతూన్నది కదా? ఇక్కడ చెప్పిన ఈశ్వరసంకల్పంవల్ల 
జీవుడు పుట్టాడా లేదా? పుట్టాడు అని అంటే-“జాతస్య హి ధ్రువో మృత్యుః” అని గీతలోనే 
చెప్పినట్లు ఆ జీవుడు నశిస్తా డని చెప్పాలి. రెండవ పక్షంలో(పుట్టలేదు అనే పక్షంలోోఈశ్వరుని 
కంటె భిన్నుడైన జీవుడు ఎక్కడినుంచి వచ్చాడు?“ఏకమేవాద్వితీయం (బ్రహ్మ”అను శ్రుతి 
ననుసరించి సృష్టికి పూర్వం జీవుడు లేడు కదా?అందుచేత జీవుడు ఈశ్వరునికంటె వేరు 
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కాదు. అప్పుడు ఈశ్వరునికి తన నాశం విషయంలో సంకల్పం అనేది ఏ విధంగానూ 
ఉండదు అని చెప్పడానికి అవకాశం ఉంటుంది. సృష్టికి పూర్వం కూడ చిదచిద్విశిష్టమైన 
బ్రహ్మయే ఉంది కాని శుద్ధ-బ్రహ్మ కాదు అని అన్నట్లయితే ఈశ్వరుడు కూడ స్వభావం 
చేతనే నిత్యుడే అవుతాడు కదా- అలాంటప్పుడు ఈశ్వరసంకల్పం లేకపోవడంచేత నిత్యుడు 
అని ఎందుకు అన్నావు? 

నిజానికి-బ్రహ్మ చిదచిద్విశిష్టం అని అంటే అప్పుడు బ్రహ్మ సవికారమే (బ్రహ్మలో 
వికారాలు కలుగుతాయి)అని చెప్పవలసి వస్తుంది. చిదచిత్తులుబ్రహ్మకు అపృథక్‌ 
సిద్ధవిశేషణాలు కదా?(విడదీయ రాని అంశాలు కదా?) అందుచేత విశేషణాలైన 
చిదచిత్తులలో ఉండే స్టూలసూక్ష్మాదివికారాలు విశేష్య మైన (బ్రహ్మకు కూడ చెందడంచేత 
అరి సవికారం అవుతుంది.సవికారం అయితే ఆ బ్రహ్మయే అనిత్యం అవుతుంది అనే 
గొప్ప అనిష్టం ప్రాప్తిస్తుంది. (భా. అ.ప్ర. పే. 44) 


భాష్యమ్‌ 
కిం పునః తత్‌ అసత్‌ యత్‌ స్వాత్మసత్తాం వ్యభిచరతి ఇతి? ఉచ్యతే - అన్తవన్తః 


ఇతి : 
మూ. అన్తవన్త ఇమే దేహా నిత్యస్యోక్తాః శరీరిణః, 
అనాశినో౨_ప్రమేయస్య తస్మాద్యుధ్యస్వ భారత. 18 
బాలానందని 
కిమితి :- ఏది తనయొక్క నత్తను వ్యభిచరిస్తుందో (దేనియొక్క నత్త 


వ్యభిచరిస్తూంటుందో)అట్టి అసత్‌ ఏది? అన్తవన్తః ఇత్యాదికం చెప్పబడుచున్నది. 

(ప్ర.అ. అన్తవన్తః ఇతి :- నిత్యస్య = నిత్యుడు, అనాశినః = నశించనివాడు, 
అప్రమేయస్య = ఊహింప శక్యం కానివాడు అయిన, శరీరిణః = శరీరధారియైన జీవుని 
యొక్క ఇమే = ఈ, దేహాః = దేహములు, అన్తవన్తః = అంతం కలవి. భారత = అర్జునా, 
తస్మాత్‌ = ఆ కారణంవల్ల, యుధ్యస్వ= యుద్ధంచేయుము. 

భాష్యమ్‌ 

అన్తవన్తః, అన్తః వినాశః విద్యతే యేషాం తే అన్తవన్తః; యథా 
మృగతృష్టికోదకాదౌ సద్భుద్భిః అనువృత్తా ప్రమాణనిరూపణాన్తే విచ్చిద్యతే, స తస్యాః 
అన్తః, తథా ఇమే దేహాః. స్వప్నమాయాదేహాదివచ్చ అన్తవన్తః. నిత్యస్య శరీరిణః, 
శరీరవతః, అనాశినః, అప్రమేయస్య ఆత్మనః అన్తవన్తః ఇత్యుక్తాః, వివేకిభిః ఇత్యర్థః 


ద్వితీయోఐ. ధ్యాయః 63 


నిత్యస్య అవినాశినః ఇతి న పునరుక్తం, నిత్యత్వస్య ద్వివిధత్వాత్‌ లోకే, నాశస్య చ; 
యథా దేహో భస్మీభూతః అదర్శనం గతః నష్టః ఉచ్యతే; విద్యమానః అపి అన్యథా 
పరిణత: వ్యాధ్యాదియుక్తః జాతః నష్టః ఉచ్యతే. తత్ర అనాశినః నిత్యస్య ఇతి ద్వెవిధేనాపి 
నాశేన అసంబన్థః అస్య ఇత్యర్థః. అన్యథా పృధివ్యాదివదపి నిత్యత్వం స్యాత్‌ ఆత్మనః 
,తత్‌ మా భూదితి నిత్యస్య, అనాశినః ఇత్యాహ. 

బాలానందిని 


అన్తవన్తః ఇతి:- అన్తః = వినాశము, వేటికి ఉంటుందో అవి అంతవత్తులు. 
ఎండమావులలో కనబడిన నీళ్లు మొదలైనవాటి విషయంలో సద్బుద్ధి(నీళ్లు ఉన్నాయి అనే 
బుద్ధి) కొంత సేపు అనువర్తిస్తుంది. ప్రమాణాలచేత బాగా పరిశీలించినతరువాత ఆ సద్బుద్ధి 
విచ్చిన్నం అవుతుంది. అదే దానికి అంతం అనగా. అట్లే ఈ దేహాలు కూడ. ఇవి స్వప్నములో 
చూచిన దేవాల వలె, మాయానిర్మితాలైన దేహాల వలె అంతం కలవే. నిత్యు డైన శర్‌రి 
యొక్క శరీరం కలవానియొక్క నశించని, అప్రమేయు డైన ఆత్మయొక్క ఈ దేహాలు 
అంతం కల వని వివేకవంతులచేత చెప్పబడుచున్నవి అని అర్ధం.(ఈ విధంగా ఇక్కడ 
“అన్తవన్తఃఅనే పదానికి నశించేవి అని మామూలు అర్థం కాకుండా మిథ్య యెొనవి అని 
అర్థం చెప్పబడింది). “నిత్యస్య'అన్నా "అనాశినఃఅన్నా అర్ధం ఒక్కటే గాన పునరుక్తి ఉన్నది 
అనుకొనగూడదు. ఎందువల్ల ననగా-లోకంలో నిత్యత్వము,నాశమూ కూడ రెండు విధాలు. 
ఎట్లనగా-భస్మ మైపోయి కనబడకుండా పోయిన దేహం నష్టమైనది(నశించినది)అని 
అంటారు. అట్లే దేహం ఉండగానే వ్యాధ్యాదులచేత మరొక విధంగా మారిపోతే కూడ అది 
నష్టం అయినది అంటారు. ఇలా ఉండగా-ఈ రెండు విధాలైన నాశంతోనూ కూడ ఆత్మకు 
సంబంధం లేదు అని 'అనాశినఃి,'నిత్యస్య' అనే పదాల అర్థం. అలా చెప్పకపోతే. (ఈ రెండు 
విశేషణాలలో ఏ ఒక్క విశేషణ మైనా ప్రయోగించకపోతే) పృథివి మొదలైనవి అనేకవిధాలైన 
పరిణామాలు చెందుతున్నా కూడ ఏ విధంగా నిత్యములు అని అంటున్నామో అలాంటి 
నిత్యత్వమే ఆత్మకు కూడ అనే అభిప్రాయం కలగవచ్చును. అలాంటి అభిప్రాయము 
కలగకుండా ఉండడం కోసం '“నిత్యస్య్శఅనాశినవఅని అంటున్నాడు. 


భాష్యమ్‌ 
అ(ప్రమేయస్య - న ప్రమయస్య; ప్రత్యక్షాదిప్రమాణాః అపరిచ్చేద్యస్య ఇత్యర్థః. 
నను ఆగమేన ఆత్మా పరిచ్చిద్యతే;ప్రత్యక్షాదినా చ పూర్వమ్‌?న(పూర్వమ్‌ ఆత్మనః 
స్వతఃసిద్ధత్వాత్‌. సిద్దే హి ఆత్మని ప్రమాతరి ప్రమిత్సోః ప్రమాణాన్వేషణా భవతి.న 
హి పూర్వమ్‌ “ఇత్థమ్‌ అహమ్‌”ఇతి ఆత్మానమ్‌ అప్రమాయ పశ్చాత్‌ ప్రమేయపరిచ్చే 
దాయ ప్రవర్తతే. (న హి ప్రమాతుమ్‌ ఇచ్చన్‌ పూర్వమ్‌ ఇత్ళం నిత్యః అవిక్రియశ్చ 
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ఆత్మా అహమ్‌ ఇతి ఆత్మానం ప్రమాయ పశ్చాత్‌ ప్రమేయపరిచ్చేదాయ (ప్రవర్తతే”అని 
భా.అ.ప్ర.పాఠం) న వ్యోత్మా కస్య చిత్‌ అ(ప్రసిద్ధః భవతి. 
బాలానందిని * 


అ(ప్రమేయస్య=ప్రమేయం కాని. అనగా ప్రత్యక్షాదిమప్రమాణాలచేత (దీని స్వరూపం 
ఇది అని)పరిచ్చేదం చేయడానికి శక్యం కాని అని అర్థం. (ప్రశ్చ్రఆత్మ శుతిచేత పరిచ్చేద్యం 
కదా?ట్రుతికి ముందు ప్రత్యక్షాదిప్రమాణాలచేత పరిచ్చేద్యం(తెలియదగినది) కదా?(అనగా 
సుఖాదులనువలె ఆత్మను మనస్సుచేత [గ్రహించవచ్చును. అందుచేత అది మానసప్రత్యక్ష 
విషయం. జగజ్జన్నాదులచేత అనుమానప్రమాణగమ్యం కూడ. అలాంటప్పుడు అప్రమేయం 
ఎలా అవుతుంది అని ప్రశ్న). (సమాధానం)అది యుక్తం కాదు.ఇతర(ప్రమాణాలు 
ప్రవర్తించడానికి పూర్వమే ఆత్మ స్వతఃసిద్ధ మైనది. (తనంత తానే) ప్రమాతయైన(ప్రమాణాల 
సహాయంచేత విషయాలను తెలుసుకొనేడైన)ఆత్మ ముందుగా సిద్ధమై ఉంటేనే కదా, 
ఆత్మకు తెలుసుకోవా లని కోరిక కలిగినప్పుడు ప్రమాణాలను అన్వేషించడం అనేది 
జరుగుతుంది?తెలుసుకొనదలచిన ఆత్మ నిత్యమూ.వికారరహితమూ అయిన ఆత్మ నేనే 
అని ముందుగా తెలిసికొని తరువాత ప్రమేయాన్ని పరిచ్చేదంచేయడంకోసం (ప్రమేయ 
స్వరూపాన్ని తెలుసుకొనడంకోసం) ప్రవర్తించడు కదా?ఆత్మ అనేది తెలియని వాడెవడూ 
లేడు కదా? 

వి. ప్రమాత(తెలుసుకొనేవాడుఅనేవా డొకడు ఉండాలి. వానికి ఏదైన విషయం 
తెలుసుకోవా లనే బుద్ది కలిగినప్పుడు అందుకు ఉపకరించే ప్రత్యక్ష-అనుమాన-ఆగమాది 
ప్రమాణాలకు సాధనాలుగా (గహిస్తాడు.వాటి ద్వారాను కావలసిన విషయాలను 
తెలుసుకుంటాడు. తనను తెలుసుకొనడానికి ఆతనికి ఇతరసాధనాపేక్ష ఏదీ ఉండదు.తనను 
తానే తెలుసుకుంటాడు. ప్రతీవాడూ “నేను” అనుకొంటాడు కదా?ఆ నేనే ప్రమాత. ప్రమాతయే 
ఆత్మ. అందుచేత ఆత్మ అటప్రమేయుడు అని చెప్పడం యుక్తమే అని భావం. 


భాష్యమ్‌ 

శాస్త్రం తు అన్యం ప్రమాణమ్‌ అతద్ధర్మారోపణమాత్రనివర్తకత్వేన ప్రమాణత్వమ్‌ 
ఆత్మని ప్రతిపద్యతే;న తు అజ్ఞాతార్థజ్ఞాపకత్వేన. తథా చ (శుతిః-*యత్సాక్షాదపరోక్షా 
ద్రహ్మయ ఆత్మా సర్వాన్తరఃి”(బ్బృ. ఉ. 3.4. 1)ఇతి. యస్మాత్‌ ఏవం నిత్యః అవి(క్రియశ్చ 
ఆత్మా తస్మాత్‌ యుధ్యస్వయుద్దాత్‌ ఉపరమం మా కార్న్‌ ఇత్యర్థః.న హి అత 
యుద్ధకర్తవ్యతా విధీయతే. యుద్దే ప్రవృత్తః ఏవ హి అసౌ శోకమోహటప్రతిబద్ధః తూష్టీమ్‌ 
ఆస్తే. తన్య కర్తవ్యప్రతిబన్ధాపనయనమాత్రం భగవతా క్రియతే. తస్మాత్‌ యుధ్యస్వ ఇతి 
అనువాదమా(త్రమ్‌;న విధిః. 18. 
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బాలానందిని 
శాస్త్రమితి: -శాస్త్ర మైతే(ఆత్మవిషయంలో)చిట్టచివరి ప్రమాణం. అయితే ఇది ఆత్మమీద 
ఆరోపించబడిన,దానివి కాని, ధర్మాలను నివర్తింపచేయడం ద్వారా ఆత్మ విషయంలో 
ప్రమాణం కాని తెలియని క్రొత్త విషయాన్ని తెలుపడం ద్వారా కాదు.(అనగా పైన చెప్పిన 
విధంగా ఆత్మను గూర్చి ప్రతి ఒక్కనికీ తెలియును. అందుచేత శ్రుతి అనే ప్రమాణం తెలియని 
ఆత్మను గూర్చి క్రొత్తగా తెలిపే ప్రశ్న లేదు. ఆత్మకు సంబంధించని కర్శృత్వభోకృత్వాదిధర్మాలు 
దానిమీద ఆరోపించబడి ఉన్నాయి. శ్రుతి చేసే దల్లా ఆ ధర్మాలు ఆత్మకు చెందవు,ఆత్మ 
నిర్ణణము, అద్వితీయము,శుద్ధము అని బోధించడం మాత్రమే అని అర్థం). 
అందుచేతనేేయత్‌......సర్వాన్తరః” (ఏది సాక్షాత్తు ప్రత్యక్షంగా కనబడే (బ్రహ్మయో,ఆత్మ 
అన్నిటికంటె లోపల అందరిలోనూ ఉన్నది)అని శ్రుతి అంటూన్నది. (అనగా-ఆత్మ అందరికీ 
స్వయంగానే ప్రత్యక్షవేద్యం అని చెప్పుచున్నది. ) 
ఎందువల్ల ఈ విధంగా ఆత్మ నిత్యమో వికారరహితమో అందువల్ల,యుద్ధం 
చేయుము.అనగా యుద్ధంనుండి విరమించవద్దు అని అర్థం. ఇక్కడ నీకు యుద్ధం కర్తవ్యం 
అని క్రొత్తగా ఉపదేశం చేయబడడంలేదు. మరేమనగా-యుడద్భం చేయడానికి 
వవర్తించినవాడే,అర్మనుడు,శోకమోవోలచేత అడ్డగించబడి నవాడై ఊరకనే 
ఉండిపోయాడు. వాని కర్తవ్యం విషయంలో ఏర్పడిన ప్రతిబంధకాన్ని తొలగించడం మాత్రమే 
భగవంతునిచేత చేయబడుచున్నది. అందువల్ల “'యుధ్యస్వ'అనేది అనువాదం మాత్రమే కాని 
విధి కాదు. (క్రొత్తగా వదైన విషయం చెప్పడం,ఒక పని చేయ మని) చెప్పడం విధి. ముందే 
తెలిసిన విషయాన్ని లేదా చేపట్టిన పనిని ప్రయోజనాంతరం ఉద్దేశించి పేర్కొనడం 
అనువాదం). 


భా. అ.(ప్ర.:-ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు ఈ విధంగా వ్రాశారు-“దిహ 
ఉపచయే”(దిహధాతువునకు వృద్ధిపొందడం అర్థం)అని చెప్పినట్లు ఉపచయరూపా లైన 
ఈ దేహాలు నశించే స్వభావం కలవి. ఉపచయాత్మకా లైన ఘటాదులు నశిస్తూ న్నట్లుగా 
కనబడుతున్నాయి కదా?“పుణ్యః పుణ్యేన కర్మణా”ఇత్యాది శాస్త్రాలు చెప్పినట్లుగా నిత్యుడైన 
శరీరికి(జీవునకు)పంచభూతసముదాయరూపాలైన ఈ దేహాలు వానికి కర్మఫలోపభోగం 
కోసం మాత్రమే ఏర్పడుతూంటాయి గాన ఆ కర్మ పూర్తి అయిపోవడంతో నశిస్తూంటాయి”. 
ఇది అయుక్తం.'దిహ ఉపచయే”అని చెప్పినట్లు దేహాలు ఉపచయరూపంగా ఉండడం అనేది 
వృద్ధికే హేతువు గాని క్షయానికి హేతువు కాదు.ఉపచయం అనగా అర్ధం వృద్ధిపొందడం 
కదా?ఘటాదులు(నువ్వు చెప్పినట్లు) ఉపచయాత్మకాలుగా కనబడడం లేదు. కుమ్మరి ఒక 
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ఘటాన్ని ఎంత పరిమాణంతో తయారుచేశాడో అంతకంటె ఎక్కువగా అది మన ఇళ్లలో 
పెరగడం లేదు కదా? 


ఈ దోషం తొలగించడం కోసమే వేదాంత దేశికులు '“ఉపచయరూపాః౯అనే పదానికి 
“సావయవా:”(అవయవాలతో కూడినవి)అని అర్థం చెప్పారు అని అనడం కూడ యుక్తం 
కాదు.దేహశబ్దానికి అలాంటి అర్ధం లభించదు కదా? ఉపచయం సావయవానికి మాత్రమే 
ఉంటుంది కాని నిరవయవానికి(అవయవాలు లేనిదానికి) ఉండదు అనే సిద్ధాంతాన్ని 
అనుససరించి దేహశబ్దానికి అలాంటి అర్థం లభిస్తుంది; దేహానికి అవయవాలు లేకపోతే 
అది వృద్ది పొందజాలదు కదా?అని అనడం కూడ యుక్తం కాదు.ఘటం సావయవమే 
అయినా దానిలో ఉవచయం(పెరగడం) కనబడడం లేదు;అందుచేత 
సావయవత్వ-ఉపచయాలకు సమనియతత్వం లేదు గాన అలాంటి అర్థం లభించదు(ఇది 
ఉంటే తప్పకుండా అది కూడ ఉంటుంది,అది ఉంటే తప్పక ఇది కూడ ఉంటుంది అని 
రెండు వస్తువుల లేదా విషయాల విషయంలో చెప్పడానికి వీలుంటే ఆ రెండు వస్తువులూ 
సమనియతాలు అని చెప్పబడతాయి. సావయత్వం ఉన్నచోటల్లా ఉపచయం ఉంటుంది 
అనే మాట ఘటాదులలో లేదు గాన,ఘటం సావయవమైనా పెరగడం లేదు గాన, 
సావయవత్వ-ఉపచయాల మధ్య, సమనియ తత్వం లేదు అని అర్థం). మరొక విషయం 
ఏమనదా-ఆకాశం నిరవయవమే అయినా మఠ వైశాల్యాన్ని పట్టి మఠాకాశం ఉపచయం 
పొందుతుంది అని నీ మతం గాన నిరవయ వానికి ఉపచయం ఉండదు అని నియమించడం 
కూడ శక్యం కాదు. 


దేహంలో ఉపచయం ఈ విధంగా జరుగుతుంది అని ప్రతిపాదించడం కూడ, 
నిజానికి, కష్టమైన విషయమే.దేహం,ఘటం వలె,ఎన్ని అవయవాలతో తయారైనదో వాటికంటె 
భిన్నమైన అవయవాలు,ఆ దేవాంలో ఉవచయంం కలగడానికి, ఎక్కడి నుండి 
వచ్చాయి? బాల్యావస్థలోకంటె యౌవనంలో దేహంలో వృద్ధి కనబడు తూన్నది;అది అలా 
కనబడడం అనేదాని బలంచేత మరి కొన్ని అవయవాలు వచ్చి చేరతాయి అని కల్పిస్తాం 
అని సమాధానం కూడ కుదరదు. ఇలాంటి కల్పన చేయడానికి తగిన ప్రమాణం ఏమీ 
లేదు.అందుచేత ఆ వృద్ధి మాయామయమే అని చెప్పాలి. 


ఘటాదులు ఏ విధంగా నశించేవిగా కనబడుతున్నాయో అదే విధంగా దేహాలు 
కూడ నశించేవిగా కనబడుతూనే ఉన్నాయి. ఈ విధంగా దేహాలలో సెద్ధంగా ఉన్న (ప్రత్యక్షంగౌ 
కనబడుతూన్నృఅంతవత్త్వాన్ని భగవంతుడు సావయవత్వాది హేతువులచేత సాధించడం 
ఎందుకు?సిద్ధించినదానినే సాధించడం వ్యర్థం గాన అదొక దోషంగా పరిగణంపబడుతుంది 


ద్వితీయోఐ_ ధ్యాయః 67 


కదా?శరీరికి కర్మఫలోపభోగం కలగడంకోసమే దేహం లభిస్తుంది అని శాస్తాలు 
చెపుతున్నాయి గాన అనే అర్థవివరణం కూడ అయుక్తమే. 'కర్మఫలోపభోగార్థం'అని మూలంలో 
లేదు;మూలంలో లేనిదానిని మూలానికి బైట కల్పించినట్లు అవుతుంది. ప్రమాణా లన్నిటిలోకి 
ప్రత్యక్షం బలీయం అవడంచేత, దేహాలు,వాటి వినాశస్వభావ మూ ప్రత్యక్షంగానే 
తెలుస్తూన్నప్పుడు “శాస్త్రాలు చెపుతున్నాయిఅనడం కూడ అయుక్తమే. (భా. అ. ప్ర. పే. 47,48). 
18 
భాష్యమ్‌ 

శోకమోవోాదిసంసారకారణనివృత్యర్థం గీతాశాస్త్రం,న ప్రవర్తకమ్‌, ఇత్యస్య అర్థస్య 
సాక్షిభూతే బుచౌ' ఆనినాయ భగవాన్‌. యత్తు మన్యసే యుద్ధే భీష్మాదయో మయా 
హన్యన్తే, అహమ్‌ ఏవ తేషాం హన్తా ఇతి,ఏషా బుద్ధిః మృషైవ తే. కథమ్‌? 


మూ. య ఏనం వేత్తి హన్తారం యశ్రైనం మన్యతే హతమ్‌, 
ఉభౌ తౌ న విజానీతో నాయం హన్తి న హన్యతే. 19 


శోకేతి:- గీతాశాస్రం శోకము. మోహమూ మొదలైన సంసారకారణాల నివృత్తికారకే 
ఉదిష్టమైనది గాని, కర్మాచరణాదులలో (ప్రవర్తింపచేసేది కాదు అనే విషయానికి సాక్షులైన 
(ప్రమాణాలైన)రెండు బుక్కులను భగవంతు డిక్కడికి తీసికొనివచ్చాడు(ఉదాహరించాడు). 
యుద్ధంలో భీష్మాదులు నాచేత చంపబడుచున్నారు,నేనే వాళ్లను చంపేవాదను అనే నీ 
బుద్ధి అసత్య మైనదే(వ్యర్ధమైనదే). ఎట్లు? 

ప్రఅ. యః ఇతి ౩:- యః = ఎవడు; ఏనమ్‌ = ఈ 'దేహధారియైన జీవుణ్ణి, 
హన్నారమ్‌ = చంపేవానినిగా, వేత్తి = తెలుసుకుంటాడో,యః చ = ఎవడు కూడ, ఏనమ్‌ 
= ఈ శారీరుణ్ణి, హతమ్‌ = చంపబడినవానినిగా, మన్యతే = తలుస్తాడో, తౌ ఉభౌ = 
వాళ్లిద్దరూ కూడ, న విజానీతః = ఎరుగరు. అయమ్‌ = ఈ దేహి, న హన్తి = చంపడు, న 
హన్యతే = చంపబడడు. 

భాష్యమ్‌ 

య ఏవనమితి:- యః ఏనం ప్రకృతదేహినం,వేత్తి జూనాతి,హన్న్తారమ్‌ వనన 

క్రియాయాః కర్తారమ్‌,యః చ ఏనమ్‌ అన్యః మన్యతే హతం, దేహహననే హతో. 


హమితి హననక్రియాయాః కర్మభూతమ్‌,తౌ ఉభౌ న విజానీతః న జ్ఞాతవన్నా,అవివేకేన 
ఆత్మానమ్‌ అహం(ప్రత్యయవిషయమ్‌. “హన్నా అహమ్‌”,“హతః అస్మి అహమ్‌”ఇతి 
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దేహహననేన ఆత్మానమ్‌ అహంప్రత్యయవిషయం యౌ విజానీతః తౌ ఆత్మస్వరూపాన 
భిజ్ఞా ఇత్యర్థః. యస్మాత్‌ న అయమ్‌ ఆత్మా హన్తి,న హననక్రియాయాః కర్తా భవతి,న 
హన్యతే న చ కర్మ భవతి ఇత్యర్థః, అవిక్రియత్వాత్‌. 19 


బాలానందని 


యః ఇతి :- ఎవడు, ప్రకృతుడైన(మనం ఎవరిని గూర్చి ముచ్చటిస్తున్నామోఅట్టి ) 
దేహిని,వేత్తి = తెలుసుకుంటాడో,హన్న్తారమ్‌ = చంపుట అనే క్రియకు కర్తనుగా (తలుస్తాడో), 
ఏ ఇతరుడు వీనిని చంపబడినవానినిగా తులస్తాడో,దేహం చంపబడినప్పుడు నేను 
చంపబడ్డాను అని చంపుట అనే క్రియకు కర్మనుగా తలుస్తాడో,వాళ్లిద్దరూ కూడ, వివేకం 
లేకపోవడంచేత (లేనివాళ్లవడంచేత)నేను అనే జ్ఞానంలో గోచరమైన ఆత్మను గూర్చి సరిగా 
తెలుసుకొనడంలేదు. దేహాన్ని చంపడంచేత “నేను చంపేవాడనుోనేను చంపబడుచున్నాను” 
అని అహంటప్రత్యయానికి విషయమైన ఆత్మను గూర్చి ఎవళ్లు అనుకొంటున్నారో వాళ్లు 
ఆత్మస్వరూపం తెలిసినవాళ్లు కారు అని అర్థం. ఎందువల్ల ననగా,ఎట్టి వికారాలూ లేని 
దవడంచేత ఈ ఆత్మన హన్తి = హననం అనే క్రియలో కర్త కాదు న హన్యతే = 
(హననక్రియకు) కర్మ కూడ కాదు. 


భా.అ.(ప్ర.:- ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు ఇలా అంటున్నారు-“ఏనమ్‌ 
ఉక్తస్వభావమ్‌ ఆత్మానం (ప్రతి-ఈచెప్పబడిన స్వభావంగల ఆత్మను గూర్చి, హన్లారమ్‌- 
చంపడానికి హేతువునుగా,కమపి-ఎవనినైనా ఎవడు అనుకొంటాడో, ఎవడైతే వీనిని,కేనాపి 
హేతునా-ఏ హేతువుచేతనైనా చంపబడినవానినిగా తలుస్తాడో”. ఇది అయుక్తము. “ప్రతి”, 
'కమ్‌“అపిఅనే మూడు పదాలను అధ్యాహారం తెచ్చుకొనడం అనేది ఒక దోషం.ఇలా 
అధ్యాహారం తెచ్చుకోవడంవల్ల “ఏనమ్‌ హన్తారమ్‌” (వీనిని హంతనుగా)అని పదప్రయోగ 
స్వారస్యంచేత స్పష్టంగా కనబడే సామానాధికరణ్యానికి భగం కలుగుతుంది. ఇదొక దోషం. 
“హన్తారమ్‌అన్నప్పుడు హన్‌ధాతువుకు చేర్చిన “తృ'ప్రత్యయం కర్త అనే అర్థాన్ని బోధిస్తుంది 
కాని హేతువు అనే అర్థాన్ని బోధించదు. అందుచేత హననంలో(చంపడంలో)కర్త అనడానికి 
బదులు చంపడంలో హేతువు అని అర్ధం చెప్పడం వడ్రమార్లం. అట్లే “హతమ్‌” అనేదానికి 
ఏదో హేతువుచేత చంపబడిన అని అర్ధం చెప్పడం కూడ అసంగతమే. 'హతమ్‌” అన్నప్పుడు 
కర్మార్ధంలో 'క్తప్రత్యయం చేర్చబడింది. చంపబడిన అని అర్ధం. అప్పుడు ఎవనిచేత చంపబడిన 
అని కర్తయొక్క ఆకాంక్షయే కలుగుతుంది కాని “ఏ హేతువుచేత చంపబడిన'అనే హేత్వాకాంక్ష 
కలగదు. అందుచేత కర్రాకాంక్షను పూర్తి చేయడానికి ఎవడో కరత అనే అర్థమే చెప్పాలి. 
హేతు” శబ్దం కారణము,ఫలము అనే రెండర్భాలను చెపుతుంది కాని దీనికి కర్త అనే 
అర్థాన్ని ఆశ్రయించడం (ప్రమాణవిరుద్దం కూడ 
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అట్లే_ఈయన ఈ ఆత్మ హననానికి హేతువు కాదు అని కూడ అన్నారు.అది 
అయుక్తమే. “తిప్‌'అనే పత్యయం'హన్‌'ధాతువుకు చివర చేర్చడంచేత ఏర్పడిన “హన్తి”అనేది 
హననకర్తనే బోధిస్తుంది కాని హననహేతువును బోధించదు. ఆఖ్యాతం(తిజ్‌ ప్రత్యయం) 
ఆశయం అనే అర్థాన్ని బోధిస్తుంది గాన హననకర్త అనగా హననం అనే క్రియకు ఆశ్రయ 
మైనవాడు (చంపడం అనే పని ఎవనిలో ఉందో వాడు)అని అర్థం. “రామో రావణం జఘాన 
బాణేన భార్యాపహారిత్వాత్‌”(రాముడు రావణుణ్ణి భార్యని అపహరించడంవల్ల బాణంతో 
చంపాడు)అనే వాక్యంలో చంపడం క్రియ;ఆ క్రియకు కర్త రాముడు;కరణం(చంపడానికి 
సాధనం)బాణం;భార్యను అపహరించడం హేతువు;కర్య రావణుడు. ఈ విధంగా కర్త వేరు 
హేతువు వేరు.అందుచేత “నాయం హన్తి”అనే వాక్యం ఆత్మకు హననకర్తృత్వం లేదు అని 
చెపుతూన్నది గాని హననహేతుత్వం లేదు అని చెప్పడంలేదు. 'తిప్‌'ప్రత్యయం కర్రర్ధంలో 
మాత్రమే విధింపబడింది కదా?అలాంటప్పుడు రామానుజులు,'నాయం హన్తిఅనే వాక్యంచేత 
ఆత్మకు హననహేతుత్వాన్ని ఎలా నిషేధిస్తారు? 


ఇక్కడ ప్రత్యయం హేతువనే అర్థాన్ని మాత్రమే బోధించా లని వివక్ష (ప్రయోక్త 
యొక్క ఇచ్చ) అని వేదాంతదేశికులు చెప్పినది కూడ అయుక్తమే.“హన్తి”అనే పదాన్ని 
ప్రయోగించిన వ్యాసుడు ఈ అభిప్రాయంతోనే ప్రయోగించాడు. అని కల్పించడానికి ప్రమాణం 
ఏదీ లేదు. ప్రసిద్ధమైన కర్రర్థాన్ని విడిచిపెట్టడానికి కారణం కూడ లేదు.నేను చంపడానికి 
హేతువును అని ఏ మూఢుధఢూ అను కొనడు కదా?నేను శత్రువును చంపాను;చంపడంలో 
నేను కర్తను అని మాత్రమే అనుకుంటాడు.అలా చంపడానికి హేతువు ధనరాజ్యాదికమే 
అని అత డనుకొంటాడు. అందుచేత “ఆత్మ హననహేతువు కాదు”అనే ఉపదేశం వ్యర్థం.“తన 
కోసం శత్రువులను చంపుతున్నాడు”అని అనడం ఉంది గాన ఆత్మకు హేతుత్వం ఉంది 
అని అనడానికి వీలు లేదు. అక్కడ “తన కోసం'అనగా “తనకు సుఖాదులు కలగడంకోసం”అనే 
అర్ధం. అలా చెప్పకపోతే'హన్తి”అని హననక్రియాశ్రయం అని చెప్పబడే ఆత్మ హననహేతువు 
అవడం అసంభవం. “ఆత్మార్థే పృథివీం త్యజేత్‌”(తనకోసం భూమినే విడిచిపెట్టాలి) 
ఇత్యాదులలో ఆత్మ ఫలరూపమైన హేతువుగా చెపితే చెప్పవచ్చు నేమో కాని కారణరూప 
హేతువుగా మాత్రం ఎక్కడా చెప్పడం కుదరదు.“హననహేతుః న”(చంపడానికి హేతువు 
కాదుఅని అంటూ నువ్వు హననకారణత్వమే లేదని చెపుతున్నావు. అలా చెప్పడం అయుక్తం. 
నిషేధం అనేది ప్రసక్తి పూర్వక మైనది (అనగా-ఏదైన జరగడానికిగాని, ఉండడానికి గాని, 
అవకాశం ఉంటేనే అది అలా కాదు అని నిషేధించాలి).కర్త యెన ఆత్మకు హేతుత్వమే 
ప్రసక్తం కానప్పుడు దానిని నిషేధించడం ఏమిటి?“ఆత్మనా వుత్రమ్‌ ఉత్పాదయతి”(తనచేత 
పుతుణ్ణ్చి పుట్టిస్తున్నాడు)అన్నచోట ఆత్మకు హేతుత్వం ఉంది కదా అనడానికి వీలులేదు. అక్కడ 
ఆత్మశబ్బానికి దేహం అని అర్ధం. అక్కడ ఉన్న తృతీయావిభక్తి కరణార్థంలో విధించబడింది. 
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మరొక విషయ మేమనగా-*“హనా చేన్మన్యతే హన్తుం హతశ్చేన్మన్యతే హతమ్‌”అనే 
కఠవల్లిలోని వాక్యం ఇక్కడ సమన్వితం అవుతుంది అని నువ్వు కూడా చెప్పావు. అక్కడ 
“'హనా చేత్‌'అనేదానికి హననకర్త అని ఆర్థమా,హననహేతువు అని అర్థమా?రెండవ పక్షం 
కుదరదు.హననహేతువు హననకర్త కాడు కాబట్టి అలాంటప్పుడు వానికి హననబుద్ధి 
ఎలా కలుగుతుంది?“హన్తుం మన్యతే”అని చంపడం అనే బుద్ధి చెప్పబడుతున్నది. అలాంటి 
హననబుద్ధి నేను చంపుతున్నాను అని ఎవడు అనుకొంటాడో అట్టి హంతకే ఉంటుంది. 
అందుచేత మొదటి అర్ధమే (హననకర్త అనే అర్థమే) మిగిలి ఉంది. (దానినే శ్రుతివాక్యంలో 
గ్రహించాలి). అందుచేత' మూలమైన (శ్రుతివాక్యంలో ఉన్న హన్సృశబ్దానికి ఏ అర్ధమో అదే 
అర్థం గీతాళ్లోకంలో ఉన్న హన్తృశబ్ఞానికి కూడ చెప్పాలి కాని మరొక అర్ధం చెప్పకూడదు. 
అందుచేత '“హన్తాఅన్నదానికి నువ్వు చెప్పినహననహేతువు'అనే అర్థం (శుతివిరుద్ధం కూడ. 

అంతే కాకుండా ఈ అర్థం“లః కర్మణి చ భావే చాకర్మకేభ్యః”అనే పాణినిసూత్రానికి 
కూడ విరుద్ధం.లకారానికి ఆదేశాలుగా వచ్చిన 'తిప్‌మొదలైనవి కర్త,కర్మ,భావం అనే అర్థాన్ని 
బోధిస్తాయి అని ఆ సూత్రానికి అర్ధం. 'తిప్‌పత్యయం హేతువు అనే అర్ధంలో విధంచబడలేదు. 
అదే విధంగా 'తృన్‌*తృచ్‌'అనే ప్రత్యయాలు కూడ కర్రర్థంలోనే విధించబడ్డాయి కాని 
హేత్వర్థంలో విధించబడలేదు. “ఆఖ్యాతానికి ఆశ్రయత్వం అర్థం”అని చెప్పడం వ్యుత్పత్తి 
వాదానికి విరుద్ధం కూడ. హేతుత్వం ఆఖ్యాతానికి అర్థం అని అక్కడ చెప్పబడలేదు కదా?అంతే 
కాకుండా ఆత్మ హేతువు కాదు అని ఉపదేశించడం కూడ వ్యర్థమే. ఈ కారణా లన్నింటిచేత 
రామానుజభాష్యము, తదనుసారియైన వేదాంతదేశికుల తాత్పర్యచం(ద్రికా కూడ 
అయుక్తములే. (భా. అ. ప్ర. పే. 49,50). 19 

భాష్యమ్‌ 

కథమివ అవి(క్రియః ఆత్మా ఇతి ద్వితీయో మనః - 

మూ. న జయాతే మియతే వా కదాచి 
న్నాయం భూత్వా భవితా వా న భూయః, 
అజో నిత్య: శాశ్వతోణ౭_ యం పురాడో 
న- హన్యతే హన్యమానే శరీరే. 20 
బాలానందని 

కథమితి :- ఆత్మ ఏ విధంగా వికారా లేవీ లేనిది అని రెండవ మండత్రం 
చెప్పుతున్నది - 

ప్ర.అ. నేతి :- అయమ్‌ = ఈ ఆత్మ,కదాచిత్‌=ఎన్నడూ కూడ,న జాయతే = 
పుట్టదు. వా౭మరియు న మ్రియతే=మరణించదు. భూత్వా = (కొంతకాలం)ఉండి,భూయః 
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= మరల, అభవితా = ఉండనిది న = కాదు. న వా = కొంతకాలం ఉండక తరువాత 


ఉండేది కూడ కాదు. అయమ్‌ = ఇది, అజః = పుట్టుక లేనిది. నిత్వః = మైనది. శాశ్వతః 
= తరుగుదల లేనిది. పురాణః = ప్రాచీనమై ia wg వ్‌ 


మైనది. (వృద్ధిపొందనిది). శరీరే = శరీరం, 
హన్యమానే = పరిణమింపచేయబడుచున్నా కూడ, న హన్యతే = పరిణమింపచేయబడదు. 


ఖాష్యమ్‌ 

న జాయతే నోత్పద్యతే. జనిలక్షణా వస్తువిక్రియా న ఆత్మనః విద్యతే 
ఇత్యర్థః.న (మ్రియతే వా.వాశబ్దః చార్భే.న మ్రియతే చ ఇతి అన్యా వినాశలక్షణా 
విక్రియా ప్రతిషిధ్యతే, కదాచిచ్చబ్దః సర్వవిక్రియాప్రతిషేధైః సంబధ్యతే-న కదాచిత్‌ 
జాయతే,న కదాచిత్‌ (మ్రియతే ఇత్యేవమ్‌.యస్మాత్‌ అయమ్‌ ఆత్మా భూత్వా 
భవనక్రియామ్‌ అనుభూయ పశ్చాత్‌ అభవితా,అభావం గన్తా న,భూయః పునః 
తస్మాత్‌ న మియతే. యో హి భూత్వా న భవితా సః మియతే ఇత్యుచ్యతే లోకే.వాశబ్దాత్‌ 
నశబ్దాచ్చ అయమ్‌ ఆత్మా అభూత్వా భవితా వా దేహవత్‌ న భూయః పునః;తస్మాత్‌ 
న జాయతే.యః హి అభూత్వా భవితా సః జాయతే ఇత్యుచ్యతే.న ఏవమ్‌ ఆత్మాఅతః 
న జాయతే. యస్మాత్‌ ఏవం తస్మాత్‌ అజః యస్మాత్‌ న (మియతే తస్మాత్‌ నిత్వః చ. 


బాలానందిని 


నేతి :- న జాయతే = పుట్టదు. ఆత్మకు పుట్టడం అనే ఇతర భావపదార్ధాల కుండే 
వికారం ఉండదు అని అర్థం. మరణించదు కూడ. 'వాిశబ్దానికి “చి(కూడా)అని అర్థం.'న 
(మియతే చిఅని చివరి దైన వినాశరూప మైన వికారం' కూడ ఆత్మకు లేదని చెప్పబడు 
చున్నది. 'కదాచితొ(ఎన్నడూ కూడ)అనే శబ్దం వికారాలను నిషేధించే అన్ని శబ్బాలతోను, 
“న కదాచిత్‌ జాయతోన కదాచిత్‌ మియతే”ఇత్యాది విధంగా అన్వయిస్తుంది. (ఎన్నడూ 
పుట్టదు,ఎన్నడూ నశించదు అని అర్థం).ఏ కారణంవల్ల ఈ ఆత్మ భూత్వా=ఉండడం అనే 
క్రియను అనుభవించి (కొంత కాలం ఉండి)తరువాత,భూయః = మళ్లీ, అభవితా = 
అభావాన్ని పొందేది కాదో అందువల్ల మరణించదు. కొంత కాలం ఉండి ఏది తరువాత 
లేకుండా పోతుందో అది మరణిస్తూన్నది అని లోకంలో అంటారు కదా? ఇక్కడ *వాశబ్దమూ 
'నోశబ్దమూ ప్రయోగించడంచేత-ఈ ఆత్మ కొంత కాలం ఉండక మళ్లీ దేహం వలె పుట్టదు, 
అందువల్ల జనించదు అని కూడ అర్ధం చెప్పుకోవాలి. (భూత్వా భూయః అభవితా న” అని 
శ్లోకంలో ఉన్న పదాలను 'అభూత్వా న భవితా”అని కూడ మార్చుకొని అర్థం చెప్పుకోవాలి. 
అలా అర్థం చెప్పుకుంటేనే రెండవ పాదంలోని “వాన'అనే పదాలకు అన్వయం కుదురు 
తుంది). అంతకు ముందు లేనిదై ఏది కొంత కాలం తరువాత ఉంటుందో అదే పుట్టుచున్నది. 
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అని చెప్పబడుతుంది. ఆత్మ ఇలాంటిది కాదు. అందువల్ల పుట్టదు.ఇలాంటిది కాబట్టి ఇది 
అజం(పుట్టుక లేనిది). మరణించదు కాబట్టి నిత్యం. 
భాష్యమ్‌ 
యద్యపి ఆద్యన్తయోః వికారయోః ప్రతిషేధే సర్వాః విక్రియాః (ప్రతిషిద్దాః 
భవన్తి తథాపి మధ్యభావినీనాం విక్రియాణాం స్వశబ్దైః ఏవ తదర్జెః ప్రతిషేధః కర్తవ్యః 
ఇతి అనుక్తానామ్‌ అపి యౌవనాదిసమస్తవిక్రియాణాం ప్రతిషేధః యథా స్యాత్‌ ఇత్యాహ 
శాశ్వతః ఇత్యాదినా. శాశ్వతః ఇతి అపచయలక్షణా విక్రియా ప్రతిషధ్యతే. శశ్వత్‌ భవః 
శాశ్వతః. నాపక్షీయతే స్వరూ హేణ, నిరవయవత్వాత్‌; నిర్గుణత్వాచ్చ నాపి గుణక్షయేణ 
అపక్షయః. అపక్షయవిపరీతాపి వృద్ధి లక్షణా విక్రియా ప్రతిషిధ్యతే పురాణః ఇతి.యః 
హి అవయవాగమేన ఉపచీయతే సః వర్ధతే,అభినవః ఇతి చ ఉచ్యతే.అయం తు 
ఆత్మా నిరవయవత్వాత్‌ పురాపి నవః ఏవ ఇతి పురాణః;న వర్ధతే ఇత్యర్థః. తథా న 
హన్యతే న విపరిణమ్యతే,హన్యమానే విపరిణమ్యమానే౭_ పి శరీరే. హన్తిః అత్ర 
విపరిణామార్థః (ద్రష్టవ్యః అపునరుక్తతాయై. న విపరిణమతే ఇత్యర్థః. అస్మిన్‌ మనే 
షట్‌ భావవికారాః లౌకికవస్తువిక్రియాః ఆత్మని ప్రతిషిధ్యన్తే. సర్వపకారవిక్రియారహితః 
ఆత్మా ఇతి వాక్యార్థః. యస్మాత్‌ ఏవం తస్మాత్‌ ఉభౌ తౌ న విజానీతః ఇతి పూర్వేణ 
మన్రేణ అస్య సంబన్థః. 20 
బాలానందిని 


యద్యపీతి :- (పతీ భావపదార్థంలోను ఆరు వికారాలుంటాయి. వాటిలో) మొదటి 
దైన పుట్టుట అనే వికారమూ,చివరిదైన నశించుట అనే వికారమూ లేదు అని చెప్పగానే 
మధ్యలో ఉన్న మిగిలిన నాలుగు వికారాలు కూడ ఆత్మకు లేవు అని అర్ధం లభిస్తుంది. అయినా 
కూడ మధ్యలో ఉన్న వికారాలను కూడ వాటిని ప్రత్యక్షంగా బోధించే శబ్దాలనే ప్రయోగించి 
నిషేధించడం చెయ్యాలి అనే అభిప్రాయంతోను,ఈ షడ్భావవికారాలలో పేర్కొనబడని 
సమస్తమైన యౌవనాదివికారాలను కూడ నిషేధించా లనే అభిలాషతోను'శాశ్వత:'ఇత్యాదికం 
చెపుతున్నాడు. శాశ్వత మైనది అని చెప్పడంచేత ఆత్మకు అపక్షయరూప మైన (తరిగిపోవడం 
అనే)వికారం లేదని చెప్పబడింది. “శశ్వత్‌ భవః శాశ్వతః”. ఎల్లప్పుడూ ఉండేది. ఆత్మకు 
అవయవాలు లేకపోవడంచేత (వార్థక్యంలో శరీరం క్షీణించినట్లుఅవయవాలు తొలగడం 
ద్వారా అపక్షయం చెందదు. గుణాలు లేని దవడంచేత (ఒక చిత్తరువు రంగు మారిపోవడంచేత 
అపక్షయం చెందినట్లు)ఉన్న గుణాలు పోవడంచేత అపక్షయంచెందదు. 'పురాణః'అని చెప్పడం 
చేత, అపక్షయానికి విపరీత మైన వృద్ధిరూప మైన వికారం కూడ ఆత్మకు లేదని చెప్పబడు 
చున్నది. క్రొత్త అవయవాలు చేరడంచేత పెరిగినదానిని వృద్ధిపొందిన దని,(బాల్యంలో చూచిన 
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వ్యక్తిని యౌవనంలో చూచినప్పుడు పూర్తిగా క్రొత్త మనిషి అయిపోయాడు అన్నట్లు)క్రొత్త 
దనీ చెప్పబడుతుంది. ఈ ఆత్మ యైతే అవయవాలు లేనిది.అందుచేత ఇది పూర్వం కూడ 
క్రొత్తదే. అనగా వృద్ధి పొందదు అని అర్థం. (పురాపి నవః పురాణః”అని పురాణ శబ్దవ్యుత్పత్తి). 
తథా-న హన్యతే = పరిణామం పొందింపబడదు, అనగా పరిణామం పొందదు. శరీరం, 
హన్యమానే = పరిణామం పొందింపబడుచున్నా కూడ. ఇక్కడ హనధాతువునకు విపరిణామం 
అని అర్థం చెప్పుకోవాలి. అప్పుడు పునరుక్తిదోషం ఉండదు. అనగా పరిణామం పొందదు 
అని అర్ధం. (హనధాతువున ప్రసిద్ధ మైన అర్ధం “చంపుటకు"ఇక్కడ 'న హన్యతశే'అనే దానికి 
చంపబడదు అనే అర్థమే చెప్పినట్లయితే,“న మ్రైయతే”అని మొదటనే చెప్పబడింది గాన 
చెప్పిన విషయమే మళ్లీ చెప్పడం అనే (పునరుక్తతా)దోషం ప్రాప్తిస్తుంది. అందుచేత 
“రాతూనామ్‌ అనేకార్థత్వమ్‌”(ధాతువులు అనేకమైన అర్థాలను భోదిస్తాయి)అనే న్యాయాన్ని 
అనుసరించి ఇక్కడ హనధాతువుకు పరిణామం పొందించడం అనే అర్ధం గ్రహించాలి 
అని అర్థం). ఈ మంత్రంలో ఆరు భావవికారాలు అనే, లౌకికవస్తువులలో కనబడే వికారాలు 
ఆత్మలో ఉండవు అని చెప్పబడింది, (ఈ ఘట్టంలో మూడు భావవికారాలను గూర్చియే 
చెప్పినా “భూత్వా భవితా న” లేదా“అభూత్వా భవితా నొఅని వెనుక చెప్పినదాసిచేత 
అస్తిత్వరూప వికారం కూడ నిషేధింపబడినట్లే అని భావం). ఆత్మలో ఏ విధమైన వికారాలూ 
ఉండవు అని వాక్యార్థం. ఇది ఇలా ఉండడంవల్ల “ఉభౌ తౌ న విజానీతః”(వాళ్లిద్దరూ కూడ 
ఎరుగరు) అని వెనుకటి మంత్రంతో సంబంధం. | 20 


భాష్యమ్‌ 
“య ఏనం వేత్తి హన్తారమ్‌”ఇత్యనేన మన్రేణ హననక్రియాయాః కర్తా కర్మ 


చ న భవతీతి ప్రతిజ్ఞాయ “న జాయతే”ఇత్యనేన అవిక్రియత్వేహేతుమ్‌ ఉక్తా (ప్రతిజ్ఞా 
తార్థమ్‌ ఉపసంహరతి- 


మూ. వేదావినాశినం నిత్యం య వనమజమవ్యయమ్‌, 3 
కథం స పురుషః పార్థ కం ఘాతయతి హన్తి కమ్‌. 21 


య ఇతి:- “య ఏవం వేత్తి హనారమ్‌”అనే మంత్రంచేత (ఆత్మ్రచంపడం అనే 
క్రియకు కర్త గాని,కర్మ గాని కాదు అని చెప్పి. ఆత్మ వికారరహితము అనడానికి హేతువుగా 
“న తాయతే” ఇత్యాదికం చెప్పి,చెప్పబడిన విషయాన్ని ఉపసంహరిస్తూన్నాడు - 

ప్ర.అ. వేదేతి:- పార్థ = అర్జునా! యః = ఎవడు, ఏనమ్‌ = ఈ ఆత్మను, అజమ్‌ 
పుట్టుక లేనిదానినిగాను,అవ్యయమ్‌ = మార్పులు లేనిదానినిగాను, వేద= తెలుసుకుంటాడో, 
8 = ఆ పురుషుడు, కథమ్‌ = ఎట్లు. కమ్‌ = ఎవనిని, ఘాతయతి = చంపిస్తాదు?కమ్‌ 
ఎవనిని,హన్ష్తి = చంపుతాడు? 


US 
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వేదావినాశినమితి:- వేద విజానాతి,అవినాశినమ్‌ అన్యభావవికారరహితం, 
నిత్యం, విపరిణామరహితం“యః వేద”ఇతి సంబన్ధః. ఏనం పూర్వేణ మనన్రేణ ఉక్త 
లక్షణమ్‌ అజం,జన్మరహితమ్‌, అవ్యయమ్‌ అపక్షయరహితం,కథం కేన ప్రకారేణ సః 
విద్వాన్‌ పురుషః అధికృతః, హన్తి హననక్రియాం కరోతి;కథం వా ఘాతయతి హన్తారం 
ప్రయోజయతి.న కథంచిత్‌ హన్తి న కథంచిత్‌ కంచిత్‌ ఘాతయతి ఇతి ఉభయత్ర 
ఆక్షేపః ఏవార్థః ప్రశ్చార్థాసంభవాత్‌. హేత్వర్ధస్య తుల్యత్వాత్‌ విదుషః సర్వకర్మప్రతిషేధ 
ఏవ ప్రకరణార్థః అభి(య్రేతః భగవతః. హన్తేస్తు అక్షేపః ఉదాహరణార్థత్వేన. 

బాలానందిని , 


వేదేతి:- వేద = తెలుసుకొనుచున్నాడో. అవినాశినమ్‌ = చివరిదైన భావవికారం 
లేనిదానిని గాను, నిత్యమైనదానినిగాను,పరిణామం లేనిదానినిగాను ఎవడు తెలుసుకుంటాడో 
అని అన్వయం. ఏనమ్‌=వెనుకటి మం(త్రంచేత చెప్పబడిన లక్షణాలు గల. అజమ్‌=జన్మ 
లేనిదానినిగాాఅవ్యయమ్‌ =అపక్షయం లేనిదానినిగా. కథభమ్‌=ఏ (ప్రకారంచేత,సః పురుషః= 
ఈ. విధంగా తెలుసుకొన్న పురుషుడు,అధికృతు డైన, అనగా జ్ఞానంలో అధికారంగల, 
పురుషుడు. హన్తి = చంపడం అనే పని చేస్తాడు. ఎట్లు,ఘాతయతి=చంపేవానిని ప్రేరేపిస్తాడు.. 
ఇక్కడ ఎవనిని ఏలా చంపుతాడు అని ప్రశ్నించడం కుదరదు. అందచేత ఏ విధంగానూ 
కూడ ఎవనినీ కూడ చంపజాలడు,ఏ విధంగానూ,ఎవనినీ కూడ చంపించజాలడు అని 
రెండు చోట్లా కూడ ఆక్షేపమే(చంపడమూ,చంపించడమూ ఎలా కుదురుతాయి, అనగా 
కుదరవు అని చెప్పడమే)అర్థం. ఆత్మ వికారరహితము అనే హేతువుయొక్క అర్థం అన్ని 
కర్మల విషయంలోనూ సమానమే గాన విద్వాంసునకు ఏ కర్మలూ ఉండవు అని చెప్పడమే 
భగవంతునికి ఈ ప్రకరణంలో చెప్పవలసిన విషయంగా ఇష్ట మైనది. చంపడమూ,చంపించ 
డమూ కుదరదు అని ఇక్కడ చెప్పడం కేవలం ఉదాహరణం కొరకే(అనగా ఆత్మకు ఏ 
వికారాలూ ఉండవు గాన చంపడమూ,చంపించడమూ అనే క్రియలతో ఏ విధంగా సంబంధం 
కుదరదో అదే విధంగా ఇతరక్రియలతో వేటితోనూ కూడ సంబంధం కుదరదు అని 
చెప్పడం కోసమే ఇక్కడ హన్‌ ధాత్వర్థం ఉదాహరణంగా చూపబడింది. ) 


బాష్యమ్‌ 
విదుషః కం కర్మాసంభవే హేతువిశేషం పశ్యన్‌ కర్మాణి ఆక్షిపతి భగవాన్‌ 
“కథం స పురుషః” ఇతి? నను ఉక్త ఏవ ఆత్మనః అవిక్రియత్వం సర్వకర్మా 
సంభవకారణవిశేషః? సత్యమ్‌ ఉక్తః, న తు స కారణవిశేషః, అన్యత్వాత్‌ విదుషః 
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అవిక్రియాత్‌ ఆత్మనః ఇతి. న హి అవిక్రియం స్థాణుం విదితవతః కర్మ న సంభవతి 
ఇతి చేత్‌, న విదుషః ఆత్మత్వాత్‌. న దేహాదిసంఘాతస్య విద్వత్తా, అతః పారిశేష్యాత్‌ 
అసంహతః ఆత్మా విద్వాన్‌ అవిక్రియః ఇతి తస్య విదుషః కర్మాసంభవాత్‌ ఆక్షేపః 
యుక్తః “కథం స పురుషః” ఇతి. యథా బుద్దాద్యాహితస్య శబ్దాద్యర్ధస్య అవిక్రియః 
ఏవ సన్‌ బుద్దివృత్యవివేకవిజ్ఞానేన అవిద్యయా ఉపలబ్బా ఆత్మా కల్ప్యతే, ఏవమేవ 
ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానేన బుద్ధివృత్తా విద్యయా అసత్యరూపయివ పరమార్ధతః అవిక్రయః 
ఏవ ఆత్మా విద్వాన్‌ ఉచ్యతే. విదుషః కర్మాసంభవవచనాత్‌ యాని కర్మాణి శా(స్రేణ 
విధీయన్తే తాని అవిదుషః విహితాని ఇతి భగవతః నిశ్చయః అవగమ్యతే. 


బాలానందిని 


విదుషః ఇతి : (ప్రశ్న) విద్వాంసునకు కర్మాచరణం అసంభవం అనడానికి ఏ 
విశేషహేతువును చూచి, భగవంతుడు, “కథం స పురుషః” అని కర్మలను ఆక్షేపిస్తున్నాడు? 
(సమాధానం) - ఏ కర్మలూ కూడ సంభవం కావు అని చెప్పడానికి ఆత్మ అవిక్రియం 
(వికారరహితం) అవడమే కారణవిశేషం అని చెప్పబడింది కదా? (పూర్వవక్షి) నిజమే 
చెప్పబడింది. అది కారణవిశేషం కాదు. అవిక్రియ మైన ఆత్మ వేరు, విద్వాంసుడు వేరూ 
కదా? బం(్రాయి వికారరహిత మైనది అని తెలుసుకున్నవానికి కర్మ సంభవం కాదు అని 
చెప్పడం కుదరదు కదా? (సిద్దాంతి) అది కాదు. ఎందవల్ల ననగా విద్వాంసుడే ఆత్మ 
దేహేంద్రియాదిసముదాయానికి విద్వత్వ్వం లేదు. అందుచేత ఇంక మిగిలినది దేహాది 
సంఘూతంతో సంబంధం లేని విక్రియారహిత మైన ఆత్మయే విద్వాంసుడు. అలాంటి 
విద్వాంసునకు కర్మ సంభవం కాదు గాన “కథం స పురుషః” అని ఆక్షేపం యుక్తమే. ఆత్మ 
అవి(క్రియమే అయినా బుద్ధివృత్తి వేరు ఆత్మ వేరు అనే వివేకం లేకపోవడంచేత బుద్ద్వాదులు 
తీసికొనివచ్చి సమర్పించిన శబ్జ్దాదివిషయాలను గ్రహించేది ఆత్మయే అని, అవిద్యచేత, 
ఎలా కల్పించబడుచున్నదో అదే విధంగా ఆత్మానాత్మవివేకరూప మైన బుద్ధివృత్తి ద్వారా, 
అసత్యరూపమే అయిన విద్యచేత, ఆత్మ వాస్తవంలో అవిక్రియమే అయినా కూడ, విద్వాంసుడు 
అని చెప్పబడుచున్నది. విద్వాంసునికి కర్మ సంభవం కాదు అిని చెప్పడం వల్ల శాస్త్రం 
విధించే కర్మ లన్నీ అవిద్వాంసునకే అని భగవంతుని నిశ్చయం అని తెలుస్తూన్నుది. 

వి. అదృష్టము, ఇంద్రియాదులు వీటిచేత సహకృత మైన అంతఃకరణం, దీపకాంతి 
ప్రసరించి నట్లు విషయాలకు వెళ్లి విషయాకారంలో పరిణమించినప్పుడు అది బుద్ధివృత్తి 
అని చెప్పబడుతుంది. దానిలో చైతన్యం ప్రతిబింబిస్తుంది. చైతన్యాన్ని అభివ్యంజింప చేసిన 
బుద్ది వృత్తి వేరు చైతన్యం వేరు అనే విషయం గుర్తించకపోవడంచేత అలాంటి చైతన్యమే 
విషయజ్ఞానం అని చెప్పబడుతుంది. దానిని పట్టి ఆత్మ జ్ఞాత ఆని కల్పిస్తున్నాం. ఇది (ఈ 
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జ్ఞా తృత్వం) అవిద్యచేత ఏర్పడిన మిథ్యాసంబంధంచేత కల్పిత మైనది. తత్త్వమసీత్యాది 
మహావాక్యాల (శవణమననాదుల ద్వారా ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానంచేత (బ్రహ్మాత్మైక్యాన్ని 
వ్యంజింపచేసే ఒక. బుద్ధివృత్తి ఏర్పడుతుంది. వెనుకటివలెనే ఈ బుద్ధివృత్తికీ, అక్కడ 
ప్రతిఫలించిన ఆత్మకూ గల భేదాన్ని గుర్తించకపోవడంచేత ఆత్మయే (బ్రహ్మాత్మైక్యాన్ని 
తెలుసుకుంటున్న దని అనుకుంటున్నాం. ఈ తెలుసుకోవడం విద్య. నిజానికి ఇది కూడ 
అసత్యమే. అందుచేత ఈ జ్ఞాతృత్వంచేత కూడ ఆత్మయొక్క అవిక్రియత్వానికి భంగం 
లేదు. అలాంటివాడు విద్వాంసు డని చెప్పబడుతున్నాడు. “అహం బ్రహ్మ అనే ఈ బుద్ధివృత్తి 
శరీరాద్యుపాధి ఉన్నంతవరకే ఉంటుంది కాని మోక్షావస్థలో ఉండదు. 
భాష్యమ్‌ 

నను విద్యాపి అవిదుష ఏవ విధీయతే; విదితవిద్యస్య పిష్టపేషణవత్‌ 
విద్యావిధానానర్థక్యాత్స్‌ తత్ర అవిదుషః కర్మాణి విధీయన్తే, న విదుషః ఇతి విశేషః 
నోపపద్యతే. న; అనుష్టేయస్య భావాభావవిశేషోపవత్తేః. అగ్నిహోడ్రాదివిధ్యర్థ 
జ్ఞానోత్తరకాలమ్‌ అగ్నిహోడశ్రాది కర్మ అనేకసాధనోపసంహారపూర్వకమ్‌ అనుష్టేయం, 
“కర్తా అహమ్‌” “మమ కర్తవ్యమ్‌” ఇత్యేవం(ప్రకారవిజ్ఞానవతః అవిదుషః యథా 
అనుష్టేయం భవతి న తు తథా “న జాయతే” ఇత్యాద్యాత్మస్వరూప విధ్యర్థజ్ఞానోత్తర 
కాలభావి కించిత్‌ అనుష్టేయం భవతి (కిం తు) “న అహం కర్తా” “న అహం భోక్తా” 
ఇత్యాద్యాత్షైకత్వాకర్తృత్వాదివిషయజ్డానాత్‌ అన్యత్‌ న ఉత్పద్యత ఇతి ఏషః విశేషః 
ఉపపద్యతే. యః పునః “కర్తా అహమ్‌” ఇతి వేత్తి ఆత్మానం తస్య “మమ ఇదం 
కర్తవమ్‌” ఇతి అవశ్యంభావినీ బుద్దిః స్యాత్‌. తదపేక్షయా సః అధిక్రియతే ఇతి తం 
ప్రతి కర్మాణి, స చ అవిద్వాన్‌ - “ఉభౌ తౌ న విజానీతః” (2. 19) ఇతి వచనాత్‌. 
విశేషితస్య చ విదుషః కర్యాక్లేపవచనాత్‌ - “కథం స పురుష” (2.21) ఇతి. 
తస్మాత్‌ విశేషితస్య అవిక్రియాత్మదర్శినః విదుషః ముముక్షోః చ సర్వకర్మసంన్యాసే 
ఏవ అధికారః. 

బాలానందిని 


నన్వితి :- (ప్రశ్న) విద్య కూడ అవిద్వాంసునికే వధించబడుతున్నది; విద్య 
సంపాదించినవానికి మళ్లీ విద్యను విధించడం పిషపేషణం వలె వ్యర్థమే కదా? అలాంటప్పుడు 
కర్మలు అవిద్వాంసునికి విధింపబడుతున్నాయి, విద్వాంసునికి కాదు అనే ఈ విశేషం 
ఉపపన్నం (యుక్తం) కాదు, (సమాధానం) అది కాదు. అనుష్టేయం (చేయవలసినది) 
ఉండడం లేకపోవడం అనే విశేషం ఉపపన్నమే. అగ్నిహోత్రాదివిధుల అర్ధం తెలుసుకొన్న 
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తరవాత అనేకమైన సాధనాలను సమకూర్చుకొని చేయవలసిన అగ్నిహోత్రాదికర్మను “నేను 


కర్తను”, “నాకు ఇది కర్తవ్యము” అనే జ్ఞానం కల, అవిద్వాంసుడు ఏ విధంగా చేయవలసి 
ఉంటుందో, 


(ఆ విధుల అర్ధం తెలుసుకొన్నంత మాత్రంచేత ఏ విధంగా చాలదో), ఆ 
విధంగా ఆత్మస్వరూపబోధకాలైన “న జాయతే” ఇత్యాది వాక్యాల అర్థం తెలుసుకొన్న 
తరవాత చేయవలసినది ఏదీ ఉండదు. (మరేమనగా) “నేను కర్తను కాదు”, “నేను భోక్తను 
కాదు” ఇత్యాదివిధంగా ఆత్మైకత్వజ్ఞానమూ, అకర్తత్వాదుల జ్ఞానమూ తప్ప మరి ఏదీ 
పుట్టదు అనే ఈ విశేషం (విద్వాంసుని విషయంలో) ఉపపన్నమే. “నేను కర్తను. అని 
తనను గూర్చి అనుకొనేవానికి “ఇది నేను చేయవలసిన కర్మ” అనే బుద్ధి తప్పక కలుగుతుంది. 
దానిని పట్టి వానికి కర్మలయందు అధికారం ఉంటుంది గాన కర్మలు వానిని గూర్చి 
చెప్పబడ్డాయి. “ఉభౌ తౌ న విజానీతః” అని చెప్పడంచేత అతడు అవిద్వాంసుడు. విశేషితుడైన 
పురుషనికైతే “కథం స పురుషః” అని కర్మాక్షేపం చెప్పబడింది (వానికి కర్మ లేమిటి అని 
చప్పుబడింది). అందువల్ల ఆత్మ వికారరహితము అని చూచే విశేషితుడైన విద్వాంసునకు, 
ముముక్షులైనవానికి సర్వకర్మసంన్యాసంలోనే అధికారం. 


భాష్యమ్‌ 

అత ఏవ భగవాన్‌ నారాయణః సాంఖ్యాన్‌ విదుషః, అవిదుషః చ కర్మిణః 
ప్రవిభజ్య ద్యే నిష్టే గ్రాహయతి - “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేణ యోగినామ్‌” 
(3.3.) ఇతి. తథా చ పుత్రాయ అహ భగవాన్‌ వ్యాసః - “ద్వావిమావథ పన్ఫానా” 
(మ.భా.శాం 240-6) ఇత్యాది. తథా చ “క్రియాపథశ్రైవ పురస్తాత్‌ పశ్చాత్‌ 
సంస్యాసశ్చ” (తై. ఆ. 10.62. 12 అర్థతోనువాదం). ఇతి ఏతమేవ విభాగం పునః 
పునః దర్శయిష్యతి భగవాన్‌ “అతత్త్వవిదహంకారవిమూఢాత్మా కర్తాహమితి మన్యతే”, 
“తత్త్వవిత్తు న అవాం కరోమి” (3.27.28) ఇతి తథా చ “సర్వకర్మాణి మనసా 
సంన్యస్యాస్తే” (5. 13) ఇత్యాది 


బాలానందిని 


అత ఇతి :- అందువల్లనే భగవంతుడైన నారాయణుడు విద్వాంసుడైన సాంఖ్యులను, 
అవిద్వాంసులైన కర్మపరులను (రెండు తెగలుగా) విభజించి “జ్ఞానయోగేన... యోగినామ్‌” 
(సాంఖ్యులకు జ్ఞానయోగంచేత, యోగులకు కర్మయోగంచేత) అని రెండు నిష్టలు 
తెలుపుతున్నాడు. అట్లే భగవంతు డైన వ్యాసుడు “ద్వావిమావథ పన్థానౌ” (ఇవి రెండు 
మార్గాలు) ఇత్యాది విధంగా పుత్రునికి చెపుతున్నాడు. అట్లే “క్రియాపథః.... సంన్యాసవొ 
(ముందు కర్మమార్గం తరువాత సంన్యాసం) అని కూడ చెప్పబడింది. ఈ విభాగాన్నే 
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భగవంతుడు “తత్త్వవేత్త కానివాడు అహంకారంచేత మూఢ మైన బుద్ధి కలవాడై “నేన్స 
కర్తను” అనుకుంటాడు. తత్త్వవేత్త యెతే “నేను చేయడంలేదు” అనుకుంటాడు” అన్సి 
మళ్ళీ చూపనున్నాడు. “సర్వధర్మాలను మనస్సుచేత సన్యసించి ఉంటాడు” అని కూడ 
చెప్పనున్నాడు. 

తత్ర కేచిత్‌ పణ్జితంమన్నాః వదన్తి - జన్మాదిషడ్భావవిక్రయారహితః, అవిక్రియః 
అకర్తా, ఏకః, అహమ్‌ ఆత్మా ఇతి న కస్య చిత్‌ జ్ఞానమ్‌ ఉత్పద్యతే, యస్మిన్‌ సత్తి 
సర్వకర్మసంన్యాసః ఉపదిశ్యతే. న. “న జాయతే” ఇత్యాదిశా(ప్రోపదేశానర్ధక్యాత్‌. యథా 
చ శాస్తోపదేశసామర్థాత్‌ ధర్మాధర్మాస్తిత్వవిజ్ఞానం కర్తుశ్చ దేహాన్తర సంబన్థజ్ఞానం 
చ ఉత్పద్యతే, తథా శాస్తాత్‌ తస్యైవ ఆత్మనః అవిక్రియత్వాకర్తృతై్వైకత్వాదివజ్ఞానం 
కస్మాత్‌ న ఉత్పద్యతే ఇతి ప్రష్టవ్యాః తే. కరణాగోచరత్వాత్‌ ఇతి చేత్‌, న 
“మనసైవానుద్రవ్యష్టమ్‌” (బృ.ఉ. 4.4.39) ఇతి (శుతేః. శాస్రాచార్యోపదేశ 
శమదమాదిసంస్కృతం మన ఆత్మదర్శనే కరణమ్‌. తథా చ తదధిగమాయ అనుమానే 
ఆగమే చ సతి జ్ఞానం నోత్పద్యతే ఇతి సాహసమ్‌ ఏతత్‌. జ్ఞానం చ ఉత్పద్యమానం 
తద్విపరీతమ్‌ అజ్ఞానమ్‌ అవశ్యం బాధతే ఇతి అభ్యుపగన్తవ్యమ్‌. తచ్చ అజ్ఞానం 
దర్శితం “హన్హా అహమ్‌, హతః అహమ్‌ అస్మి ఇతి ఉభౌ న విజానీతః” ఇతి. అత్ర 
చ ఆత్మనః హనన(క్రియాయాః కర్తృత్వం, కర్మత్వం హేతుకర్తృత్వం చ అజ్ఞానకృతం 
దర్శితమ్‌. 


బాలానందిని 


త్రేతి :- ఈ సందర్భంలో- మేమే పండితులం అనుకొనే కొందరు (మీమాంసకులు 
- ఆనందగిరి) “జన్మాదిభావవికారాలు ఆరూ లేని, ఇతర వికారాలు కూడ ఏవీ లేని, 
కర్తను కూడ కాని, అద్వితీయమైన ఆత్మ నేనే అనే జ్ఞానం ఎవనికీ కలగదు; అలాంటి 
జ్ఞానం కలిగితే కదా సర్వకర్మసంన్యాసం ఉపదేశించేది?” అని అంటారు. అది యుక్తం 
కాదు. అలా అంటే “న జాయతే” ఇత్యాది శా(స్రోపదేశం వ్యర్థం అయిపోతుంది. భర్మాధర్మా 
లనేవి ఉన్నా యనే జ్ఞానమూ, ఇంకా ఇతర దేహాలతో సంబంధం ఏర్పడుతుం దనే జ్ఞానమూ 
శాప్రోపదేశసామర్థ్యంచేత ఏ విధంగా కలుగుతున్నదో అదే విధంగా ఆత్మకు కర్తృత్వం 
కాని, వికారాలు కాని లేవు, అది అద్వితీయము అనే జ్ఞానం కూడా అదే శాస్త్రంనుండి 
ఎందుకు కలగదు అని వాళ్లని అడగాలి. ఈ విషయా లేనీ ప్రత్యక్షంగా ఇంద్రియాలకు 
కనబడడంలేదు కదా అని అంటే (అది యుక్తం కాదు) 'మనస్సుచేతనే చూడదగినది' అని 
('య్రతి చెప్పుచున్నది కదా? శాస్త్రము, ఆచార్యోపదేశము, శమము, దమము మొదలైనవాటిచేలే 
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సంస్కరించిబడిన మనస్సు ఆత్మసాక్షాత్మారానికి సాధనం. ఆ విధంగా ఆత్మస్వరూపాన్ని 
తెలుసుకొనడానికి అనుమానమూ, ఆగమమూ (వేదమూ) ఉంటూండగా జ్ఞానం పుట్టదని 
అనడం కేవలం సాహసమే. జ్ఞానం పుట్టిన దనగా దానికి విపరీతమైన అజ్ఞానాన్ని బాధిస్తుంది. 
అని తప్పక అంగీకరించాలి. ఆ అజ్ఞానం “హన్నా అహమ్‌” “హతః అస్మి” ఇత్యాదిరూపాలలో 
ఉంటుం దని “ఉభౌ తౌ న విజూనీతవొ అని (అనే వాక్యంచేత) చూపబడింది. హననక్రియలో 
ఆత్మకు కర్తృత్వం గాని, కర్మత్వం గాని, పేరకకర్తత్వం గాని అజ్ఞానంచేత కల్పించబడినదే 
అని ఇక్కడ చూపబడింది. 


భాష్యమ్‌ 

తచ్చ సర్వక్రియాస్వపి సమానం కర్తృత్వాదేః అవిద్యాకృతత్వమ్‌, అవిక్రియత్వాత్‌ 
ఆత్మనః. మిక్రియావాన్‌ హి కర్తా ఆత్మనః కర్మభూతమ్‌ అన్యం ప్రయోజయతి కురు 
ఇతి. తదేతత్‌ అవిశేషేణ విదుషః సర్వ క్రియాసు కర్తృత్వం హేతుకర్త్రత్వం చ ప్రతిషేధతి 
భగవాన్‌ విదుషః కర్మాధికారాభావప్రదర్శనార్థమ్‌ “వేదావినాశినమ్‌” “కథం స 
పురుషః” ఇత్యాదినా. క్వ పునః విదుషః అధికారః ఇతి ఏతదపి ఉక్తం పూర్వమేవ 
“జానయోగేన సాంఖ్యానామ్‌” (3.3.) ఇతి తథా చ_ సర్వకర్మసంన్యాసం వక్ష్యతి 
“సర్వకర్మాణి మనసా” (5.13) ఇత్యాదినా. 

బాలానందిని 


తచ్చేతి :- ఆత్మ వికారాలు ఏవీ లేని దవడంవల్ల ఆత్మకు కర్తృత్వాదికం అవిద్యచేత 
ఆరోపించబడినదే అనేది (హననక్రియ విషయంలోనే కాక) అన్ని క్రియల విషయంలోను 
సమానమే. ఆత్మ వికారం కల దైతేనే తాను కర్తగా ఉండి కర్మయైన మరొకనిని డ్రేరేపిస్తాడు 
కదా? (కర్శృత్వమే లేకపోతే ప్రేరకత్వమూ ఉండ దని అర్థం). అందువల్ల విద్వాంసునికి 
కర్మల విషయంలో అధికారం లేదు అని చూపడానికి భగవంతుడు “వేదావినాశినమ్‌” 
“కథం స పురుషవొ ఇత్యాదివాక్యాలచేత, విద్వాంసునికి, విశేషం ఏదీ లేకుండా (ఈ క్రియ 
ఆ క్రియ అనే భేదం ఏదీ లేకుండా) అన్ని క్రియల విషయంలోను కూడ కర్తృత్వం గాని 
హేతుకర్త్రత్వం (ప్రవర్తకత్వం) గాని లేదని చెపుతున్నాడు. అయితే - విద్వాంసునికి 
దేనియందు అధికారం ఉంటుంది? ఈ విషయం “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానామ్‌” అని 
వెనుకనే చెప్పబడింది. అట్లే ఎదుట కూడ “సర్వకర్మాణి మనసా” (మనస్సుచేత సర్వకర్మలను 
త్యజించి) ఇత్యాదికంచేత సర్వకర్మసంన్యాసం (విద్వాంసునికి) చెప్పనున్నాడు. 

భాష్యమ్‌ 

నను “మానసా” ఇతి వచనాత్‌ న వాచికానాం కాయికానాం చ సంన్యాసః 

ఇతి చేత్‌, న “నర్వకర్మాణి” ఇతి విశేషితత్వాత్‌. మానసానామేవ సర్వకర్మణామ్‌ 
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ఇతి చేత్‌, న; మనోవ్యాపారపూర్వకత్వాత్‌ వాక్కాయవ్యాపారాణాం మనోవ్యాపారాభావే 
తదనుపపత్తేః. శాప్రీయాణాం వాక్కాయకర్మణాం కారణాని మానసాని వడ్డయిత్వా 
అన్యాని సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యసేత్‌ ఇతి చేత్‌, న. “నైవ కుర్వన్న కారయన్‌” 
ఇతి విశేషణాత్‌. సర్వకర్మ సంన్యాసః అయం భగవతా ఉక్తః మరిష్యతః, న జీవతః 
ఇతి చేత్‌-న. “నవద్వారే వురే దేహీ ఆస్తే” ఇతి విశేషణానుపపత్తే న హి సర్వకర్మ 
సంన్యాసేన మృతస్య తద్దేహే ఆసనం సంభవతి అకుర్వతః అకారయతశ్చ. 
బాలానందిని 

నన్వితి :- (ప్రశ్న “మనసా” అనడంచేత (సర్వకర్మలను మనస్సుచేత త్యజించి 
అని అనడంచేత) వాక్కుచేత, శరీరంచేత చేసే కర్మల సంన్యాసం చెప్పబడలేదు - అన్నట్లుయితే 
(సమాధానిం) అది యుక్తం కాదు. “అన్ని కర్మలనూ” అని విశేషించి చెప్పబడింది కదా? 
(ప్రశ్ను సర్మకర్మలు అని అన్నా కూడ మానసికములైన కర్మ లన్నీ అని అర్ధం చెప్పవచ్చు 
కదా? (సమాధానం) వాక్కుతో చేసే పనులు, శరీరంతో చేసే పనులూ కూడ మనోవ్యాపార 
పూర్వకంగానే ఉంటాయి గాన (ముందుగా ఒక పనిని గూర్చి మనస్సుతో ఆలోచించి 
దానినే మాటలలో చెప్పడం గాని, చేతలలో చూపడం గాని ఉంటుంది గాన) మనోవ్యాపారం 
లేకపోతే వాచిక - కాయిక కర్మలు కూడ కుదరవు కదా? (ప్రశ్న) శాప్రోక్తములైన వాచిక 
- కాయిక కర్మలకు కారణమైన మానసకర్మలను మినహాయించి మిగిలిన అన్ని కర్మలను 
మనస్సుచేత సంన్యసించాలి అని అర్ధం చెప్పవచ్చు కదా అంటే (సమాధానం) అది కాదు, 
“నైవ కుర్వన్‌ న కారయన్‌” (ఏమీ చేయకుండా, ఏమీ చేయించకుండా) అని విశేషించి 
చెప్పబడింది కదా? (పశ్న్ర భగవంతుడు చెప్పిన ఈ సర్వకర్మసంన్వ్యాసం మరణించబోయే 
వానికే కాని జీవించి ఉన్నవానికి కాదు అని అంటే (సమాధానం) అది కాదు అలా చెపితే 
“సంన్యసించి) శారీరుడు తొమ్మిది ద్వారాలు గల పట్టణంలో (శరీరంలో) ఉంటాడు” అని 
విశేషించి చెప్పినది కుదరదు. సర్వకర్మ సంన్యాసం చేసి వెంటనే మరణించినవాడు ఏమీ 
చేయకుండా, చేయించకుండా ఆదే హంలోనే ఉండడం సంభవం కాదు కదా? 


భాష్యమ్‌ 
దేహే సంన్యస్య ఇతి సంబనః, న డేహే ఆస్తే ఇతి చేత్‌, న సర్వత ఆత్మనః 
అవిక్రియత్వావధారణాత్‌. ఆసనక్రియాయాశ్చ అధికరణాపేక్షత్వాత్‌, తదన పేక్షత్వాచ్చ 
సంన్యాసస్య. సంపూర్వః తు న్యాసశబ్దః త్యాగార్ధః, న. నిక్షేపార్థః. తస్మాత్‌ గీతాశాప్రే 
ఆత్మ జ్ఞానవతః సంన్యాసే ఏవ అధికారః న కర్మణి ఇతి తత్ర తత్ర ఉపరిష్టాత్‌ 
ఆత్మజ్ఞాన(ప్రకరణే దర్శయిష్యామః. 21 
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బాలానందిని 


దేహే ఇతి :- దేహంలో సంన్యసించి” అనే అన్వయం కాని “దేహంలో ఉంటాడు” 
అని కాదు అన్నట్లయితే - అది యుక్తం కాదు. ఆత్మ అవిక్రియ మని అంతటా (శ్రుతి - 
స్మృతులన్నింటి లోను) నిర్ధారణ చేయబడింది కదా? ఉండుట అనే క్రియకు అధికరణం 
(ఆధారం) యొక్క అపేక్ష ఉంటుంది కాని సంన్యాసానికి అధికరణామేక్ష ఉండదు (ఉంటాడు 
అంటే “దేనియందు ఉంటాడు” అనే ప్రశ్న కలుగుతుంది కాని 'సంన్యసించి” అనగా దేని 
యందు సంన్యసించి” అనే ప్రశ్న ఉదయించదు గాన “శరీరంలో సంన్యసించి' అని చెప్పడం 
యుక్తం కాదు అని అర్థం). “సమ్‌ అనే ఉపసర్గను ముందు చేర్చిన న్యాస శబ్దానికి 
విడిచిపెట్టడం అని అర్ధం కాని ఉంచడం అని కాదు. అందువల్ల గీతాశాస్త్రం ప్రకారం 
ఆత్మజ్ఞానం కలవానికి సంన్యాసమునందే అధికారం కాని కర్మయందు అధికారం లేదు 
అని ముందు ముందు ఆత్మజ్ఞానాన్ని గూర్చి చెప్పే ప్రకరణంలో అక్కడక్కడ చూపించగలం. 

భా.అ.ప్ర, :- ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు - “ఆ పురుషుడు దేవ మనుష్య - 
తిర్యక్‌ - స్థావరశరీరాలలో ఉన్న ఆత్మలలో ఏ ఆత్మ నైనా ఎలా చంపిస్తాడు; ఎలా చంపుతాడు” 
అని వ్రాశారు. ఇది అయుక్తం. “అవినాశి తు తుద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌”, “య 
ఏనం వేత్తి హన్లారమ్‌” “అజో నిత్యః శాశ్వతోజ యం పురాణః” “వేదావినాశినం నిత్యం 
య ఏనమజమవ్యయమ్‌”, “అన్తవన్త ఇమే దేవా నిత్యస్యోక్తాః శరీరిణః” “నవాని దేహీ” 
“నైనం ఛిన్దన్తి శస్త్రాణి”, “అచ్చేద్వ్యోల_ యమ్‌” “అవ్యకోల_ యమ్‌,” “ఆశ్చర్యవత్‌ పశ్యతి 
కళ్చిదేనమ్‌” “ఇత్యాదులలో అంతటా కూడ ఆత్మ ఒక్కటిగానే నిద్దేశించబడుచున్నది. ఆత్మలు 
అనేకములైతే అప్పుడవి పరచ్చినములు గాన ఘటాదుల వలె అనిత్యములు కావలసి 
ఉంటుంది. ఆత్మలు అవయవరహితాలు గాన పరమాణవుల పుంజాల ((ప్రోగులు) వలె 
ఆత్మల సమూహం కూడ అనిత్యం కాదు అనడానికి వీలు లేదు. నిరవయవాలైన 
పరామాణవులు ప్రోగునే అంగీకరించడం కుదరదు. అవయవాలు లేని పరమాణువులు 
ఒక ప్రోగుగా ఏర్పడవు కదా? అవయవా లున్న అనేకవస్తువులు కలిస్తేనే కదా ప్రోగు 
ఏర్పడుతుంది. అవయవా లున్న వస్తువే పెరుగుతుంది. కాని అవయవాలు లేనిది పెరగదు 
అని నువ్వే వెనుక అన్నావు కదా? పుంజం కాక పోతే కాకపోనీ నిరవయవా లైన 
పరమాణువులు ఏ విధంగా నిత్యాలుగా ఉన్నాయో అదే విధంగా ఆత్మలు ఉంటాయి అని 
అనడం కూడ కుదరదు. అవయవాలు లేని పరమాణువులు ఉంటా యని చెప్పడానికే 
ప్రమాణం ఏదీ లేదు. పరమాణుకారణవాదం శారీరకమీమాంసలో నిరాకరించబడింది. 
నిరవయవ మైన పరమాణువు వంటిదైన ఆత్మకు సర్వవస్తువులతో సంయోగం ఉండదు 
గాన అది అన్నింటినీ ప్రకాశింపచేయజాలదు. కాని “తస్య భాసా సర్వమిదం విభాతి” 
అను (శ్రుతి ఆత్మ సర్వాన్ని ప్రకాశింపచేస్తుంది అని చెపుతున్నది. అక్కడ ఆత్మ అనగా 
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ఈశ్వరుడు అని అంగీకరించినా కూడ ఈశ్వరుడు జీవునికంటె కూడ సూక్ష్మం అవడం 
చేత సర్వావభాసకత్వం ఈశ్వరునికి అసలే కుదరదు. 


అట్లే - “దేవమనుష్యతిర్యక్‌స్థావరశరీరావస్థితాత్మసు” అని అంటూ మూలంలో 
లేని పదపరంపరను (డీర్ణసమాసాన్ని) కల్పించడానికి కూడ ప్రమాణం ఏదీ లేదు. “ఎవ 
డైతే ఆత్మ నిత్య మని ఎరుగునో వాడు ఆత్మను ఎలా చంపుతాడు?” అని అన్నప్పుడు ఆత్మ 
అనిత్యం అని తెలుసుకొన్నవాడు మాత్రం ఆత్మను చంపుతాడు అనే అర్ధం వస్తుంది. అది 
అనిష్టం. తెలిసినా తెలియకపోయినా ఆత్మ నిత్యమే కదా? తెలుసుకొన్నంతమాత్రంచేత 
అంతకు ముందు లేని నిత్యత్వం ఆత్మకు రాదు కదా? అందుచేత “యః వేద సః” (ఎవడైతే 
ఎరుగునో వాడు) అనేది విపరీతార్థాన్ని ఇస్తూన్నది. మూలకర్త అభిప్రాయం అయితే అప్పుడు 
అతడు “కః కథం నిత్యమ్‌ ఆత్మానం వాన్తి, కం ఘూతయతి” అని ఉండేవాడు. 

మరొక విషయ మేమనగా - “కమ్‌” అనేది కూడ వ్యర్థమే. జ్ఞానైకస్వరూపత్వం 
మొదలైనవాటి చేత (కేవలజ్ఞానస్వరూపం అవడం ఇత్యాదులచేత) ఆత్మ ఏకరూపమే అని 
నువ్వు కూడా అంగీకరిస్తూన్నప్పుడు దేనిని చంపుతాడు అనే ప్రశ్నకు అర్ధం లేదు కదా? 
మరొక విషయం - ఆత్మనిత్యత్వాన్ని తెలిసినవాడు నిత్యాత్మహననం ఎలా చేస్తాడు అని 
ఆక్షేపించడంచేత అనిత్యమైన అనాత్మను చంపడంలో ఆక్షేపం లేదు అని అర్థం అవుతుంది. 
నిత్యాత్మను చంపడం తప్ప మరి ఏ ఇతరక్రియ కైనా ఆశయం కావచ్చును అని కూడ 
ఆర్థం వస్తుంది. ఈ ఉభయమూ అనిష్టమే. ఎందువల్ల ననగా - విద్వాంసులకు 
అవిద్వాంసులకు కూడ సమానంగా వర్తించే విధంగా - “మా హింస్యాత్పర్వా భూతాని” 
అను (శ్రుతి హింసను నిషేధిస్తూన్నది. అయితే పైన చెప్పిన విధంగా ఆత్మజ్ఞుడైన విద్వాంసుడు 
హింస చేయవచ్చు నని ప్రాప్తిస్తుంది. పశ్వాదిహింస చేసినా కూడ ఆత్మ హింసించబడడం, 
లేదు, మరే మనగా అనాత్మయైన దేహమే హింసించబడుతుంది. ఆ విధంగా అనాత్మను 
విద్వాంసుడు హింసించినా దోషం లేదు కదా? మరొకవిషయ మేమనగా - ఆత్మ నిత్యం 
అని తెలుసుకొన్న విద్వాంసుడు చంపడు, చంపించడు. అయితే స్తుతిస్తాడు, నిందిస్తాడు, 
తిరస్మరిస్తాడు అని అంటే, అనగా హనన - ఘాతనాదులు తప్ప మిగిలిన పనులు చేస్తాడు 
అని అంటే, అప్పుడు అతడు చేసే ఆత్మదూషణాదికం నరకేహేతువు అవుతుంది. అందుచేత 
- ఆత్మవేత్తకు ఏ కర్మలయందు కూడ అధికారం అసంభవం అనే విషయమే ఈ శ్లోకం 
చేత చెప్పబడుచున్నది అని అంగీకరించడమే దోషరహితం (భా.అ.ప్ర.పే. 60) 21. 


భాష్యమ్‌ 
తత్ర ఆత్మనః అనాశిత్వం ప్రతిజ్ఞాతమ్‌. తత్కిమివ ఉత్యుచ్యతే —_ 


“ఎప ఈ ల్యాయుః 83 
మూ. వాసాంసి జీర్ణాని యథా విహాయ 

నవాని గృహ్హాతి నరోఇ_పరాణి, 

తథా శరీరాణి విహాయ జీరా 

న్యన్యాని సంయాతి నవాని దేహీ. 22 


బాలానందిని 


తత్రేతి :- ఆత్మ నాశనం లేని దని చెప్పబడింది. అది దేని వలె అనే విషయం 


చెప్పబడుచున్నది. 


ప్ర.అ. వాసాంసీతి :- జీర్ణాని = చినిగిపోయిన, వాసాంసి = వ(స్తాలను, విహాయ 
= విడచి, నరః = మానవుడు, అపరాణి = ఇతరములైన, నవాని = నూతనవనస్తములను, 
యథా = ఎట్లు, గృప్టోాతి = గ్రహిస్తాడో, తథా = అట్లే దేహీ = జీవుడు, జీర్ణాని = 
జీర్ణములైన (దుర్చలములై పోయిన), శరీరాణి = శరీరాలను, విహాయ = విడచి, అన్యాని 
= ఇతరము లైన, నవాని = క్రొత్త శరీరాలను, సంయాతి = పొందును. 
భాష్యమ్‌ 
వాసాంసీతి :- వాసాంసి వస్తాణి, జీర్టాని దుర్చలతాం గతాని, యథా 
లోకే విహాయ పరిత్యజ్య, నవాని అభినవాని, గృహ్హాతి ఉపాదత్తే, నరః పురుషః, 
అపరాణి, అన్యాని, తథా తద్వదేవ శరీరాణి విహాయ జీర్టాని అన్యాని సంయాతి 
సంగచ్చతి నవాని, దేహీ ఆత్మా, పురుషవత్‌ అవిక్రియః ఏవ ఇత్యర్థః. 22 
బాలానందిని 
వాసాంసీతి. :- వస్త్రాలను, దుర్చలత్వం పొందినవాటిని, ఏ విధంగా లోకంలో 
పరిత్యజించి ఇతరములైన కొత్తవాటిని పురుషుడు గ్రహిస్తాడో అట్లే, దేహీ = ఆత్మ, జీర్ణములైన 
శరీరాలను విడచి, వస్త్రములను పరిత్యజించిన పురుషుడు వ విధంగా ఎట్టి వికారాలు 
లేకుండా ఉంటాడో అట్లే ఉంటూ, ఇతరములైన క్రొత్త శరీరాలను చేరుతాడు. 22 
భాష్యమ్‌ 
కస్మాత్‌ అవిక్రియః ఏవ ఇతి? ఆహ - 
మూ. నైనం ఛిన్దన్తి శస్తాణి నైనం దహతి పావకః, 
న చైనం క్లేదయన్యాపః న శోషయతి మారుతః. 23 
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బాలానందిని 


కస్మాదితి :- పురుషుడు వికారాలు లేకుండానే ఎందుకు ఉంటాడు అనగా 
చెప్పుచున్నాడు. 

ప్ర-అ. నైనమితి :- శస్త్రాణి = ఆయుధాలు, వనమ్‌ = ఈ ఆత్మను, న ఛినన్తి = 
చఛేదించవు. పావకః = అగ్ని ఏనమ్‌ = దీనిని, న దహతి = కాల్చదు, ఆపః చ = నీళ్ళు, 


వనమ్‌ = దీనిని, న క్లేదయన్తి = తడపవు, మారుతః = వాయువు, న శోషయతి = ఎండే 
టట్లు చేయదు. 


భాష్యమ్‌ 
నైనం ఛిన్గన్తీతి :- ఏనం ప్రకృతం దేహినం న ఛిన్దన్తి శస్తాణి నిరవయవత్వాత్‌ 
న అవయవవిభాగం కుర్వన్తి శస్త్రాణి అస్యాదీని. తథా న ఏనం దహతి పావకః 
అగ్నిః అపి న భస్మీకరోతి. తథా న ఏనం క్లేదయన్తి ఆపః. అపాం హి సావయవస్య 
ఆర్రీభావకరణేన అవయవవిశ్తేషాపాదనే సామర్ధ్యం, తత్‌ న నిరవయవే ఆత్మని 


సంభవతి. తథా, స్నేహవత్‌ ద్రవ్యం స్నేహశోషణేన నాశయతి వాయుః. ఏనం తు 
ఆత్మానం న శోషయతి మారుతః అపి. 23 
బాలానందిని 

'నైనమితి” :- ప్రకృతమైన (ఏ ఆత్మను గూర్చి కూటలాడుచున్నామో అట్టి) ఈ 
ఆత్మను ఆయుధాలు ఛేదించవు. దీనికి అవయవాలు లేవు గాన కత్తి మొదలైన ఆయుధాలు 
దీని అవయవాలను విడదీయ జాలవు. అట్లే అగ్ని కూడ దీనిని భస్మం చేయజాలదు. అట్లే 
నీళ్లు దీనిని తడికలదానినిగా చేయజాలవు. అవయవా లున్న వస్తువులను తడిపి వాటి 
అవయవాలను విడిపోయే టట్లు చేసే సామర్ధ్యం నీళ్లకు ఉంటుంది. అవయవాలు లేని 
ఆత్మను అలా చేయడం సంభవించదు. అట్లే గాలి చము రున్న వస్తువులోని చమురును 
ఎండింపచేసి ఆ వస్తువును నశింపచేస్తుంది. అలాంటి వాయువు కూడ ఈ ఆత్మను 
శుష్కింపచేయజాలదు. 23 


భాష్యమ్‌ 
యతః వవం తస్మాత్‌ - 
మూ. అచ్చేద్యోఇల_యమదాహ్యో2_ యమక్షేద్యోఇ_ శోష్య ఏవ చ, 
నిత్యః సర్వగతః స్టాణురచలోణ_యం సనాతనః. 24 
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బాలానందిని 
యతః ఇతి. ఇతి ఇలా ఉండడంవల్ల - 


ప్ర.అ. అచ్చేద్యః ఇతి :- అయమ్‌ = ఈ ఆత్మ, అచ్చేద్యః = ఛేదించడానికి శక్యం 
కానిది. అయమ్‌ = ఇది, అదాహ్యః = కాల్చడానికి శక్యం కానిది. అక్షేద్యః = తడపడానికి 
శక్యం కానిది. అశోష్యః ఏ వ చ = ఎండింపచేయడానికి కూడ శక్యం కానిది. అయమ్‌= 
ఈ ఆత్మ, నీత్యః = నిత్యమైనది. సర్వగతః = అంతటా వ్యాపించి ఉన్నది. స్థాణుః = స్థిర 
మైనది. అచలః = కదలనిది, సనాతనః = ప్రాచీన మైనది. 

భాష్యమ్‌ 

అచ్చేద్యోఇ_యమితి :- యస్మాత్‌ అన్యోన్యనాశహేతూని భూతాని వనమ్‌ 
ఆత్మానం నాశయితుం న ఉత్సవాన్తే తస్మాత్‌, నిత్యః, నిత్యత్వాత్‌ సర్వగతః, సర్వగతత్వాత్‌ 
స్థాణుః, స్థాణుః ఇవ స్థిరః, ఇత్యేతత్‌. స్థిరత్వాత్‌ అచలః అయమ్‌ ఆత్మా, అతః 
సనాతనః చిరంతనః, న కారణాత్‌ కుతశ్చిత్‌ నిష్పన్నః. అభినవః ఇత్యర్థః. నైతేషాం 
శ్లోకానాం పౌనరుక్ష్యం చోదనీయమ్‌-యత ఏకేనైవ శ్లోకేన ఆత్మనః నిత్యత్వమ్‌ 
అవిక్రియత్వం చ ఉక్తమ్‌ - “న జాయతే మియతే వా” ఇత్యాదిన్సా తత్ర యదేవ 
ఆత్మవిషయం కించిత్‌ ఉచ్యతే తత్‌ ఏతస్మాత్‌ శ్లోకార్యాత్‌ న అతిరిచ్యతే. కించిత్‌ 
శబ్దతః పునరుక్తం, కించిత్‌ అర్థతః ఇతి. దుర్చోధత్వాత్‌ ఆత్మవస్తునః పునః పునః 
ప్రసంగమ్‌ ఆపాద్య శబ్బాన్తరేణ తదేవ వస్తు నిరూపయతి భగవాన్‌ వాసుదేవః కథం 
ను నామ సంసారిణామ్‌ అవ్యక్తం తత్త్వం బుద్దిగోచరతామ్‌ ఆపన్నం సత్‌ 
సంసారనివృత్తయే స్యాదితి. 24 


బాలానందిని 


అచ్చేద్య ఇతి :- పరస్పరము నశింపచేసుకొనడానికి హేతువు లైన భూతాలు 
(పంచమహాభూతాలు) ఈ ఆత్మను నశింపచేయడానికి సమర్థములు కావు గాన ఈ ఆత్మ 
నిత్య మైనది. నిత్యం అవడంచేత అంతటా వ్యాపించి ఉండేది (సర్వవ్యాపక మైనది మాత్రమే 
నిత్యంగా ఉండగలదు అని భావం). సర్వగతం అవడంచేత స్థాణువు. శిలవలె స్థిర మైనది 
అని అర్ధం. స్థిరం అవడంవల్ల అచలం, కదలనిది. అందుచేతనే సనాతనం, చాలా 
కాలంనుంచి ఉన్నది, ఏదో ఒక కారణంనుంచి పుట్టిన క్రొత్త వస్తువు కాదు అని అర్ధం. 
(ఆశంక) “న జాయతే మియతే వా” ఇత్యాదికమైన ఒక్క శ్లోకంలోనే ఆత్మ నిత్యం, 
వికారములు లేనిది అని చెప్పబడింది. ఇంక ఆత్మను గూర్చి తరువాత చెప్పిన దంతా ఆ 
శ్లోకంలో చెప్పినదానికంటె అధికం ఏదీ లేదు.ఒక విషయం శబ్దతః పునరుక్తం అయితే 
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(చెప్పిన విషయమే అదే శబ్దం చేత మళ్లీ చెప్పబడితే) మరొకటి అర్థతః పునరుక్తం (చెప్పిన 
విషయమే మరొక శబ్దాన్ని ప్రయోగించి చెప్పబడింది). అందుచేత ఈ శ్లోకాలలో పౌనరుక్ష్యం 
(చెప్పినదే చెప్పడం అనే దోషం) ఉంది అని ఆశంకించకూడదు. (సమాధానం) ఆత్మస్వరూపం 
తెలుసుకొనడానికి చాలా కష్ట మైనది. అందుచేత మాటిమాటికి ఏదో ఒక ప్రసంగం 
కల్పించి భగవంతు డైన వాసుదేవుడు, ఆ ఆత్మవస్తువునే వేరు వేరు మాటలలో ప్రతి 
పాదిస్తున్నాడు. ఈ అవ్యక్తమైన ఆత్మతత్వం సంసారులకు స్పష్టంగా తెలిసి వాళ్లకు 


సంసారనివృత్తిని ఎలా కలిగిస్తుందా అనేదే భగవంతుని ఆలోచన. 24 
భాష్యమ్‌ 
కించ 
మూ. అవ్యకోల_ యమచిన్యో౭ యమవికార్యోల_ యముచ్యతే, 
తస్మాదేవం విదిత్వైనం నానుశోచితుమర్హసి. 25 
బాలానందిని 


కిం చేతి :- ఇంకా ఏమనగా 

ప్ర_అ. అవ్యక్త ఇతి :- అయమ్‌ = ఈ ఆత్మ, అవ్యక్తః = వ్యక్తం కానిది, అచిన్యః 
= ఊహింప శక్యం కానిది. అయమ్‌ = ఇది, అవికార్యః = వికారం పొందింపశక్యం 
కానిది అని, ఉచ్యతే = చెప్పబడుచున్నది. తస్మాత్‌ = ఆ కారణంవల్ల, ఏనమ్‌ = దీనిని 
గూర్చి, ఏవమ్‌ = ఈ విధంగా, విదిత్వా = తెలిసికొని, అనుశోచితుమ్‌ = దుఃఖించుటకు, 
న అర్హసి = తగవు. 

భాష్యమ్‌ 

అవ్యక్తోఇ_.యమితి :- అవ్యక్తః సర్వకరణావిషయత్వాత్‌ న వ్యజ్యతే ఇతి 
అవ్యక్తః అయమ్‌ ఆత్మా. అత ఏవ అచిన్యః అయమ్‌; యత్‌ హి ఇన్టియగోచరం 
వస్తు తత్‌ చిన్తావిషయత్వమ్‌ ఆపద్యతే. అయం తు ఆత్మా అని(స్రియగోచరత్వాత్‌. 
అచిన్యః. అవికార్యః అయమ్‌. యథా క్షీరం దధ్యాతజ్బునాదినా వికారి న తథా 
అయమ్‌ ఆత్మా. నిరవయవత్వాత్‌ చ అవిక్రియః. న హి నిరవయం కించిత్‌ 
విక్రియాత్మకం దృష్టమ్‌. అవిక్రియత్వాత్‌ అవికార్యః అయమ్‌ ఆత్మా ఉచ్యతే. తస్మాత్‌, 
ఏవం యథోక్తప్రకారేణ వనమ్‌ ఆత్మానం విదిత్వా త్వం న అనుశోచితుమ్‌ అర్హసి - 
“హన్నా అహమ్‌ ఏషామ్‌”, “మయా ఇమే హన్యన్తే” ఇతి. 24 
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అవ్యక్షో2£_. యమితి :- ఈ ఆత్మ ఏ ఇం(ద్రియానికీ కూడ గోచరం కాదు, అందుచేత 
(ఇం(ద్రియాదులచేత) తెలుపబడదు గాన అవ్యక్తం. అందువల్లనే ఇది అచింత్యం. 
ఇంద్రియానికి గోచర మైన వస్తువును గూర్చి ఆలోచించడానికి వీలుంటుంది. ఈ ఆత్మయితే 
ఇం(ద్రైయగోచరం కాదు. అందువల్ల అచింత్యం. ఇది అవికార్యం. పెరుగు తోడుపెట్టడం 
మొదలైనవాటిచేత పాలు ఏ విధంగా వికారం (పరిణామం, మార్పు) చెందుతుందో ఈ 
ఆత్మ అలాంటిది కాదు. అవయవాలు లేకపోవడంచేత దీనికి వికారం కలగదు. అవయవాలు 
లేని ఏ వస్తువూ కూడ వికారం చెందుతున్నట్లు కనబడడం లేదు కదా? ఈ విధంగా ఈ 
ఆత్మ అవి(క్రియం అవడంచేత అవికార్యం (వికారం పొందింప శక్యం కాదు) అని 
చెప్పబడుచున్నది. అందువల్ల ఈ ఆత్మను గూర్చి పైన చెప్పిన విధంగా తెలుసుకొని “నేను 
వీళ్లను చంపుతున్నాను” “నాచేత వీళ్లు చంపబడుచున్నారు” అని నువ్వు దుఃఖించుటకు 
తగవు (దుఃఖించకుము). 25 


భాష్యమ్‌ 
ఆత్మనః అనిత్యత్వమ్‌ అభ్యుపగమ్య ఇదమ్‌ ఉచ్యతే - 
మూ. అథ చైనం నిత్యజాతం నిత్యం వా మన్యసే మృతమ్‌, 
తథాపి త్వం మహాబాహో నైవం శోచతుమర్హసి. 26 
బాలానందిని 
ఆత్మనః ఇతి:- ఆత్మకు అనిత్యత్వాన్ని అంగీకరించి ఇది చెప్పబడుచున్నది - 
ప్ర_అ. ఏనమ్‌ = ఈ ఆత్మను, నిత్యజాతమ్‌ = నిత్యమూ పుట్టుచున్నదానినిగానూ, 
నిత్యమ్‌ = ఎల్లప్పుడు, మృతం వా = మరణించేదానినిగాను, త్వమ్‌ = నీవు, మన్యసే అథ 
చ = తలుస్తున్నా కూడ, మహాబాహో = గొప్ప బాహువులు గల ఓ అర్జునా! ఏవమ్‌ = ఈ 
విధంగా, శోచితుమ్‌ = దుఃఖించడానికి, న అర్హసి = తగవు. 
భాష్యమ్‌ 
అథ చైనమితి :- “అథ చ ఇతి అభ్యుపగమార్థః. ఏనం ప్రకృతమ్‌ ఆత్మానం, 
నిత్యజాతం, లోకప్రసిద్య్యా ప్రత్యనేకశరీరోత్పత్తిం జాతః జాతః ఇతి మన్యసే, తథా 
ప్రతితద్వినాశం నిత్యం వా మన్యసే మృతం, మృతః మృతః ఇతి, తథాపి తథాభావిన్యపి 
ఆత్మని త్వం మహాభావోో న ఏవం శోచితుమ్‌ అర్హసి. జన్మవతః జన్మ నాశవతః 
నాశశ్చ ఇత్వేతౌ అవశ్వం భావినౌ ఇతి. 
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బాలానందిని 


అథేతి :- “అథ చ” అనేది అంగీకారం అనే అర్థం గలది. (మాటవరసకి ఈ 
వాదాన్ని అంగీకరించినా కూడ” అనే అర్థాన్ని బోధిస్తుంది). ప్రకృతమైన ఆత్మను గూర్చి 
(దేవదత్తుడు పుట్టాడు, దేవదత్తుడు మరణించాడు ఇత్యాది) లోకప్రసిద్ధిని అనుసరించి 
అనేకమైన శరీరాలలో ఒక్కొక్క శరీరంయొక్క పుట్టుకను బట్టి (ఆత్మ) పుట్టినది, పుట్టినది 
అని నువ్వు అనుకున్నా అట్లే శరీరాలు నశించినపు డల్లా నశించినది, నశించినది అని 
అనుకున్నా కూడ, తథాపి = ఆత్మ అలాంటిదే (జనన మరణలాలు కలదే) అయినా కూడ, 
శ! మహాబాహూ! నువ్వు ఈ విధంగా దుఃఖించకూడదు. జన్మకలది జన్మిస్తూనే ఉంటుది, 
నశించేది నశిస్తూనే ఉంటుంది; ఈ జన్మనాశాలు తప్పక జరుగుతాయి. అందుచేత దుః 
ఖీంచకూడదు. 

వి. ఇక్కడ భాష్యంలోని “నిత్యజాతం” తరవాత “లోకప్రసిద్ధా కృద్ణో జాతః తృప్తో 
జాతః, పృష్టో జాతః ఇత్యన్తఃకరణవిక్రియాభేదమను విక్రియతే ఇతి మన్యసే, తథా 
తత్ర్రత్వయవినాశమను వినశ్యతీతి” అను వాక్యాలు రామరాయకవిగారి వాఖ్యతో కూడిన 
పుస్తకంలో అధికంగా ఉన్నాయి. కాని వాటికి ఈ ఘట్టంలో సమన్వయం సరిగా కుదరడం 
లేదు. ఈ వాక్యాలు ఆనందగిరి వాఖ్యాదులతో కూడిన ఇతరప్రతులలో లేవు. 


భా.అ.ప్ర. :- ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు నిత్యము జనించే నిత్యమూ మరణించే 
దేహమునే ఈ ఆత్మనుగా నీవు భావిస్తే” అని అర్ధం వ్రాశారు. అది అయుక్తం. మూలంలో 
దేహపదం లేదు. ఆస్తికు డైన అర్జునుడు నాస్తికులైన బౌద్ధాదులవలె దేహమే ఆత్మ అని 
అనుకొనడు కదా? మరేమనగా - దేహంకంటె భిన్నమైన ఆత్మ ఉంది, అయితే అది జన్మ 
మొదలైన వికారాలు లేనిది కాదు ఎందువల్లననగా అది దేహంతో పుడుతున్నది, దేహంతో 
పాటు నశిస్తూన్నది అని మాత్రమే అర్జునుని అభిప్రాయం. పుత్రుడు పుట్టాడు, పుత్రుడు 
మరణించాడు అని లోకవ్యవహారం ఉంద్ది కదా? మరణించిన పుత్రదేహం కనబడుతున్నా 
పుత్రుడు నశించాడు అని పిత్రాదులు దుఃఖిస్తారు కదా? అందువల్ల అర్జునుడు కూడ 
దేహమే ఆత్మ అని అనుకొనడు; మరేమనగా దేహానికి వలె ఆత్మకు కూడ జన్మనాశాలు 
ఉంటాయి అని అనుకొంటాడు. అందుచేత శ్రీరామానుజభాష్యం ఆయుక్తం. 


భాష్యమ్‌ 
తధా చ సతి 
మూ. జాతస్య హి (ధ్రువో మృత్యుః ధ్రువం జన్మ మృతస్య చ, 
తస్మాదపరిహార్యే౭ రే న త్వం శోచితుమర్హసి. 
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బాలానందిని 
తథేతి :- ఇది ఇలా ఉండగా 


'ప్ర.అ. జాతస్యేతి :- జాతస్య = పుట్టినవానికి, మృత్యుః = మృత్యువు, (ధ్రువః హి 
= తప్పనిది కదా? మృతస్య = మరణించినవానికి, జన్మ చ = పుట్టుక కూడ, ధ్రువమ్‌ = 
తప్పనిది, తస్మాత్‌ = ఆ కారణంవలన, అపరిహార్యే = తప్పించుకొనడానికి శక్యం కాని, 
ఆర్థే = విషయంలో, త్వమ్‌ = నువ్వు, శోచితుమ్‌ = దుఃఖించుటకు, న అర్హసి = తగవు. 

భాష్యమ్‌ 

జాతస్యేతి :- జాతస్య = లబ్ధజన్మనః, ధ్రువః = అవ్యభిచారీ, మృత్యుః మరణమ్‌. 
(ధ్రువం జన్మ మృతస్య చ. అపరిహార్యః అయం జన్మమరణలక్షణః అర్థః, యస్మాత్‌ 
తస్మాత్‌ అపరిహార్యే అర్థే న త్వం శోచితుమ్‌ అర్హసి. (జన్మవతః నాశః, నాశవతః 
జన్మ ఇతి చ స్వాభావికః చేత్‌ అపరిహార్యార్థః తస్మిన్‌ అపరిహార్యే అర్డే న త్వం 
శోచితుమ్‌ అర్హసి). (బ్రాకెట్లలోని పాఠం కొన్ని ప్రతులలో అధికంగా ఉన్నది.) 

బాలానందిని 


జాతస్యేతి :- జాతస్య = పొందబడిన జన్మ కలవానికి (పుట్టినవానికి) ధ్రువః = 
తప్పనిసరి యెనది, మృత్యుః = మరణము, మరణించినవానికి జన్మకూడ (ధ్రువమే. అందువల్ల 
జన్మ - మరణరూప మైన ఈ విషయంలో నువ్వు దుఃఖించకూడదు. (పుట్టుక కలవానికి 
నాశము, నాశము కలవానికి జన్మ ఇవి స్వాభావికములే అయితే అపరిహార్య మైన ఆ 
విషయంలో నీవు శోకించకూడదు) 


భా. అ.ప్ర. నశించినదానికి ఉత్పత్తి ఎలా ఉపపన్నం అవుతుంది అని ఆక్షేపించుకాని 
శ్రీరామానుజాచార్యులు ఇక్కడ సత్మార్యవాదాన్ని ప్రవేశపెట్టారు. ఆ విషయంలో విచారణ 
చేయబడుచున్నది - సత్‌ అయిన మృత్‌ అనే ద్రవ్యమే ఘటాదుల రూపాలలో వికారం 
పొందుతూన్నది. ఘటాదుల ఉత్పత్తివినాశాదులు మట్టి అనే 'ద్రవ్యంయొక్క అవస్థావిశేషాలు 
మాత్రమే అనే వీళ్ల బోష అవిచారితరమణీయం (ఆలోచించనంతవరకు అందంగానే 
ఉంటుంది). అదెట్లనగా ఏది వికారం చెందుతుందో అది సత్‌ కాదు ఉదాహరణకు 
ఘటాదులు. ఏడి వికారం లేనిదో అది సత్‌, ఉదాహరణకు ఘటాదులకంటె భిన్నమైన 
ఆత్మ. ఈ నియమం ఉండగా వికారం చెందే మృడ్డవ్యం సత్‌ ఎలా అవుతుంది. “నాసతో 
విద్యతే భావః నాభావో విద్యతే సతః” అని చెప్పినట్లు కాలత్రయంలోను లేకపోవడమే 
అసత్త్వ్వానికి లక్షణం. మృద్దవ్యం మహాభూతాలు పుట్టకముందు, మహాభూతాలు ప్రళయం 
చెందిన తరువాత కూడ లేదు గాన అది అసత్‌. “మృత్తికేత్యేవ సత్యమ్‌” అనే (శ్రుతికి 
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ప్రపంచం ఉన్నంతవరకు మాత్రమే మృత్తిక సత్యం అని అభిప్రాయం. మృద్దవ్యం అనిత్యమే 
అయినా రజ్ఞుసర్పం వలె అసత్‌ కాదు, సత్తే అని చెప్పడానికి కూడ అవకాశం లేదు; 
వినాశస్వభావం కలిగి ఉండడం అసత్త్వం అనీ వినాశస్వభావం లేకపోవడం సత్త్వం అనీ 
నువ్వే చెప్పావు కదా? నిత్యమైన వస్తువులో అసత్త్వము, అసత్తెన వస్తువులో నిత్యత్వమూ 
ఎక్కడా కనబడదు కదా? “అవినాశి తు తద్విద్ధి” అని తు శబ్దంచేత ఆత్మకంటె భిన్నమైనది 
ప్రతీదీ వినాశియే అని ప్రతిపాదించబడింది. మృదాదులు కూడ అవినాశులే అయితే 
మృదాదులకూ ఆత్మకూ వైలక్షణ్యం (తేడా) ఉంది అని ప్రతిపాదించే “తు శబ్దాన్ని 
ప్రయోగించడం కుదరదు. “ఆత్మనః ఆకాశః సంభూతః” అని శ్రుతి ఆకాశాదులు ఆత్మ 
నుండి పుట్టా యని, “పు పృథివ్యప్పు ప్రలీయతే” ఇత్యాదిశ్రుతి పృథివ్యాదులు తమ తమ 
కారణాలలో లీనం అవుతాయనీ చెపుతూన్నప్పుడు పృథివ్యాధిభూతాలు సద్రవ్యాలు అని 
అంగీకరించడం ఎలా కుదురుతుంది? పృథివ్యాదులు సద్దవ్యాలయితే కదా వాటి వికారాలైన 
ఘటాదులు సత్కార్యాలు అని చెప్పడానికి అవకాశం ఉండేది? అది కాదు ప్రకృతి అనేది 
సత్‌; దాని కార్యాలైన పృథివ్యాదులు కూడ సత్‌లే. ఆ పృథివ్యాదుల కార్యా లవడంచేత 
ఘటాదులు కూడ సత్తులే; ఈ విధంగా పరంపరచేత ఘటాదులకు సత్మార్యత్వం లభిస్తుంది, 
అనడానికి కూడ వీలు లేదు. ఎందువల్ల ననగా - ఇక్కడ ప్రకృతి అంటే సాంఖ్యులు 
అంగీకరించిన ప్రధానం. అది శుతిచేత చెప్పబడలేదు అని బ్రహ్మసూత్రాలలో 
ప్రతిపాదించబడింది. ఇంక ప్రకృతి అంటే మాయయే అని చెప్పాలి. మాయ అనగా 
ఈశ్వరశక్తి. అగ్నియొక్క దాహకత్వాది శక్తి అగ్నికంటె వేరుగా ఉండ నట్లు ఈ మాయ 
కూడ ఈశ్వరునికంటె వేరుగా ఉండదు. కార్యాన్ని పట్టి మాత్రమే మాయ అనేది ఒకటి 
ఉంది. అని తెలుసుకొనవలసి ఉంటుంది. దీని కార్యం ప్రపంచం. అది ప్రలయంలో 
నశిస్తుంది. మహాభూతప్రలయంలో కూడ ప్రకృతి ఉన్నది అని చెప్పడం ఎలా? లింగం 
(దానిని ఊహించడానికి సాధనమైన ప్రపంచం) లేదు కదా? “పాదో౭_ స్య విశ్వా భూతాని 
'తిపాదస్యామృతం దివి” (ఈ ప్రపంచం అంతా (బ్రహ్మయొక్క ఒక వంతు మాత్రమే, మిగిలిన 
మూడు పాదాలు ద్యులోకంలో (ప్రపంచానికి అవతల ఉన్నాయి) అనే శ్రుతి ముక్తులచేత 
పొందదగిన బ్రహ్మలో మాయ గాని, దాని కార్యాలు గాని లేవని చెప్పుచున్నది. అందుచేత 
ముక్తావస్థలో ప్రకృతి లేదు. అందుచేత ప్రకృతి కూడ సదద్దవ్యం కాదు. దీనిచేత - జీవుడు 
ఈశ్వరుని విడదీయరాని విశేషణం అనే వాదం కూడ నిరాకరించబడి నట్లే. ఆ వాదం 
అంగీకరించిన పక్షంలో జీవుని సత్త కూడ ఈశ్వరుని సత్త మీదనే ఆధారపడి ఉంటుంది 
గాన, వానికి స్వతంత్రమైన సత్త లేకపోవడంచేత జీవుడు కూడ అసత్తే అని చెప్పవలసి 
ఉంటుంది. జీవునికి సత్యత్వాన్ని అంగీకరించిన నీకు అది అనిష్టం కదా? అందువల్ల 
ఆత్మకంటె భిన్నమైనది అసత్తే, సత్తైన ఆత్మకు వికారా లేవీ లేవు. అందుచేత సత్మార్యవాదం 
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సిద్ధించదు. మరొక విషయం ఏమనగా - సత్‌ అయిన ద్రవ్యం మరొక అవస్థను పొందడమే 
ఉత్పత్తి అనగా, అని అంగీకరించినా కూడ పూర్వంలేని మరొక అవస్థయే క్రొత్తగా పుడుతున్నది 
గాని ఉన్నది పుట్టడం లేదుగాన నువ్వు కూడ చివరికి అసత్మార్యవాదాన్నే అంగీకరించవలసి 
ఉంటుంది. మట్టిలో అంతకు ముందు లేని ఘటాద్యాకారమే కర్త, కరణం మొదలైన 
కారకాల వ్యాపారంచేత క్రొత్తగా పుట్టుచున్నది కదా? కారకాల వ్యాపారానికి ముందు 
ఘటాద్యాకారం లేకపోవడంచేతనే కారకాదివ్యాపారం అవసరం అవుతుంది. అలా కాకపోతే 
అది అనావశ్యకం అనే దోషం కలుగుతుంది. 


అందుచేత సత్మార్యవాదమూ కాదు, అసత్యార్యవాదమూ కాదు, మిథ్యాకార్యవాదం 
మాత్రమే దోషరహిత మైనది. ఎందువల్ల ననగా సత్తుకు ఉత్పత్తి మొదలైన వికారాలు 
కుదరవు. అసత్‌ శశశృ్ళ్చంగం వలె దృశ్యం కాజాలదు. అందుచేత దృశ్యమై వికారం 
పొందుతూన్న ప్రతీ కార్యమూ కూడ శుక్తికమీద కనబడి, నాశరూపమైన (తరవాత 
కనబిడకుండా పోవడం అనే) వికారాన్ని పొందుతూన్న రజతం వలె మిథ్యయే. (భా. 
అ.ప్ర.పే. 65,66,) 27. 


భాష్యమ్‌ 

కార్యకరణసంఘాతాత్మకాన్యపి భూతాని ఉద్దిశ్య శోకః న యుక్తః 
కర్తుమ్‌, యతః - 
మూ. అవ్యక్తాదీని భూతాని వ్యక్తమధ్యాని భారత, 

అవ్యక్తనిధనాన్యేవ తత్ర కా పరిదేవనా. 28 

బాలానందిని 

కార్యేతి :- కార్యకరణసంఘాతరూపా లైన భూతాలను గూర్చి కూడ (పంచ 
మహాభూతాలే శరీరము, ఇంద్రియాలు మొదలైనవాటి సముదాయాలుగా ఏర్పడుతున్నాయి; 
అలాంటి భూతాలను గూర్చి, అనగా శరీరేంద్రియాదులను గూర్చి,కూడ శోకం చేయ 
కూడదు.ఎందువల్ల ననగా- 


ప్ర.అ. అవ్యక్తేతి:- భారత= అర్జునా!భూతాని =పుత్రమిత్రాదిరూపాలలో ఉన్న 
శరీరేంద్రియాదడులు, అవ్యక్తాదీని = కనబడకుండా ఉండడమే ఆదియందు కలవి,(పుట్టుక 
మునుపు కనబడనివి);వ్యక్తమధ్యాని = వ్యక్తమైన (కనబడే)మధ్య కలవి(మధ్యలో 
కనబదేవి),అవ్యక్తనిధనాన్యేవ = తప్పక కనబడకుండా పోవడం అనే నాశం గలవి. తత్ర 
=అలాంటి విషయంలో,పరిదేవనా = ఏడ్పు,కా = ఏమిటి?(ఎందుకు?). 
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భాష్యమ్‌ 
అవ్యక్తాదీనితి: - అవ్యక్తాదీని-అవ్యక్తమ్‌ ఆదర్శనమ్‌,అనుపలద్దిః ఆదిః యేషాం 
భూతానాం పుత్రమిత్రాదికార్యకరణసంఘాతాత్మకానాం తాని అవ్యక్తాదీని భూతాని 
ప్రాక్‌ ఉత్పత్తేః. ఉత్పన్నాని చ ప్రాక్‌ మరణాత్‌ వ్యక్తమధ్యాని. అవ్యక్తనిధనాన్యేవ-పునః 
అవ్యక్తమ్‌ అదర్శనం నిధనం మరణం యేషాం తాని అవ్యక్తనిధనాని. మరణాత్‌ ఊర్ధ్వమ్‌ 
అవ్యక్తతామేవ ప్రతిపద్యన్తే ఇత్యర్థః. తథా చోక్తమ్‌. 


“ఆదర్శనాదాపతితః పునశ్చాదర్శనం గతః, 
నాసౌ తవ న తస్య త్వం వృథా కా పరిదేవనా”(మ. భా. స్రీప. 2-13)ఇతి. 


తత్ర కా పరిదేవనా,కో వా ప్రలాపః అదృష్టదృష్టనష్ట(భాన్తిభూతేషు భూతేషు 
ఇత్యర్థః. 28 
బాలానందిని 


అవ్యక్తాదీనీతి:- పుత్ర-మిత్రాఎశరీరేంద్రియసముదాయరూపా లైన ఏ భూతాలు 
అవి పుట్టడానికి ముందు అవ్యక్తాదులో-అనగా అవ్యక్తం,కనబడకపోవడం, తెలియబడక 
పోవడం ఆదియందు గలవో అట్టి భూతాలు అవ్యక్తాదులు. పుట్టిన ఆ భూతాలే మరణానికి 
పూర్వం వ్యక్తమధ్యాలు(మధ్యలో కొంత కాలం కనబడతాయి). మళ్లీ అవ్యక్తమే,కనబడక 
పోవడమే మరణం వేటికో అవి అవ్యక్తనిధనాలు. అనగా మరణం తరవాత కూడ అవి 
అవ్యక్తములు అవుతాయి. కనబడవు అని అర్ధం. ఈ విషయమే “అదర్శనా .. పరిదేవనా” 
(కనబడని స్థితినుండి హఠాత్తుగా వచ్చాడు, మళ్లీ ఆ కనబడని స్థితికే వెళ్లిపోయాడు; వీడు 
నీ కేమీ కాడు, వానికి నువ్వేమీ కావు. ఈ వృథావిలాపం ఎందుకు) అని చెప్పబడింది. ఆ 
విషయంలో ముందు కనబడక, తరవాత కొంతకాలం కనబడి, మళ్లీ కనబడకుండా 
పోవడంచేత భ్రాంతిరూపమైనవే అయిన ఈ భూతాలను గూర్చి, ఈ ప్రలాపాలు, విలాపాలు 
ఏమిటి; ఎందుకు? అని అర్ధం. 


భా.అ.ప్ర :- “మనుష్యాదిభూతాలు సత్తులే అయినా వాటి పూర్వావస్థ ఎవరికీ 
తెలియదు, మనుష్యత్వం మొదలైన వాటి మధ్యమావస్థ మాత్రం తెలుస్తుంది. తరవాత 
వాటి ఉత్తరావస్థ కూడ తెలియదు” అని శ్రీరామానుజాచార్యులు ఇక్కడ (వ్రాసినది అయుక్తం. 
జన్మ నాశము మొదలైన వికారాలు గల మనుష్యాది భూతాలు సత్‌లు అని అనడం కుదరదు. 
వికారా లేవీ లేని వస్తువే సత్‌ అనగా; అలాంటి సత్త్వం (బ్రహ్మకు మాత్రమే ఉంది అని 
“వేదావినాశినమ్‌” ఇత్యాది శ్లోకంలో చూపబడింది. వాటి పూర్వావస్థ తెలియదు అనడం 
కూడ అయుక్తమే, అన్నము, వీర్యము, రక్తమూ మొదలైన వాటి పూర్వావస్థ తెలుస్తూనే 


ద్వితీయో౭_ ధ్యాయః 93 


ఉంది కదా? వాటి ఉత్తరావస్థ తెలియదు అని చెప్పడం కూడ అయుక్తమే; భస్మం, మట్టి 
మొదలైన వాటి ఉత్తరావస్థ కూడ తెలుస్తున్నది కదా? (భా.అ. ప్ర.పే. 67) 
భాష్యమ్‌ కా 

దుర్విజక్లేయః అయం ప్రకృతః ఆత్మా; కిం త్వామ్మే ఏకమ్‌ ఉపాలభే సాధారణే 
థ్రాన్తినిమిత్తే? కథం దుర్విజ్లేయః అయమ్‌ ఆత్మా ఇతి ఆహ - 
మూ. ఆశ్చర్యవత్పశ్యతి కశ్చిదేన 

మాశ్చర్యవద్వదతి తథైవ చాన్యః, 

ఆశ్చర్యవచ్చైనమన్యః శృణోతి 

(శుత్వాష్యేనం వేద న చైవ కళ్చిత్‌. 29 

బాలానందిని 

దుర్విజ్లేయః ఇతి :- ప్రకృతమైన ఈ ఆత్మ తెలుసుకొనడానికి చాల కష్టమైనది. 
భ్రాంతికి కారణం అందరికీ సాధారణమే అయినప్పుడు (అందరూ ఆత్మ విషయంలో 
(భ్రాంతి చెందుతూన్నప్పుడు) నిన్ను ఒక్కనినే ఎందుకు నిందించాలి? తప్పు పట్టాలి? ఈ 
ఆత్మ ఏ విధంగా దుర్విజ్జేయమో చెప్పుచున్నాడు - 

ప్ర-అ. ఆశ్చర్యవదితి :- కశ్చిత్‌ = ఒకడు, ఏనమ్‌ = ఈ ఆత్మను, ఆశ్చర్యవత్‌ = 
ఆశ్చర్యమును వలె, పశ్యతి = చూస్తాడు. తథైవ = అట్లే, అన్యః చ = మరి యొక్కడు, 
ఆశ్చర్యవత్‌ = ఆశ్చర్యమును వలె, వదతి = చెపుతాడు, అన్యః = మరియొకడు, ఏవమ్‌ = 
ఈ ఆత్మను, ఆశ్చర్యవత్‌ = ఆశ్చర్యమును వలె, శృణోతి = వింటాడు. కశ్చిత్‌ = ఒకడు, 
ఏనమ్‌ = ఈ ఆత్మను గూర్చి, (శుత్వాపి = విని కూడ, న చైవ వేద = తెలిసికాననే 
తెలిసికొనడు. 

భాష్యమ్‌ 

ఆశ్చర్యవదితి :- ఆశ్చర్యమ్‌, అదృష్టమ్‌, అకస్మాత్‌ దృశ్యమానం తేన తుల్యమ్‌ 
ఆశ్చర్యవత్‌, ఆశ్చర్యమివ ఏనమ్‌ ఆత్మానం పశ్యతి కశ్చిత్‌. ఆశ్చర్యవత్‌ ఏనం వదతి 
తథైవ చ అన్యః. ఆశ్చర్యవత్‌ చ ఏనమ్‌ అన్యః శృణోతి. శృత్వా దృష్టా ఉక్త్వా అపి 
ఏనం వేద న చ ఏవ కశ్చిత్‌. అథవా-య:ః అయమ్‌ ఆత్మానం పశ్యతి సః ఆశ్చర్యతుల్య; 
యః వదతి యశ్చ శృణోతి సః అనేకసహ(సేషు ఏకః ఏవ భవతి. అతః దుర్పోధః 
ఆత్మా ఇత్యభి ప్రాయః. 29 
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బాలానందిని 
ఆశ్చర్యవదితి :- ఆశ్చర్యవత్‌ - ఆశ్చర్యం అనగా పూర్వం ఎన్నడు చూడబదక 
అకస్మాత్తుగా చూడబడిన అద్భుతము. దానిని వలె ఒకడు ఆత్మను చూస్తాడు. మరొకడు 
దీనిని ఆశ్చర్యాన్ని గూర్చి వలె మాటలాడతాడు. మరొకడు ఆశ్చర్యాన్నివలె వింటాడు. 
మరొకడు దీనిని గూర్చి, విన్నా చూచినా, మాటలాడినా కూడ తెలుసుకొనజాలడు. లేదా 
- ఎవడైతే ఈ ఆత్మను చూస్తాడో వాడు ఆశ్చర్యంవంటివాడు (చాలా అరుదు.) ఎవడు 
మాటలాడతాడో, ఎవడు వింటాడో అలాంటివాడు ఎన్నో వేలల్లో ఒకడే ఉంటాడు. (కశ్చిత్‌ 
అనగా కొన్నివేల మందిలో ఏ ఒక్కడో అని అర్ధం). అందువల్ల ఆత్మ ఎంతో కష్టంమీద 
కాని తెలియ శక్యం కానిది అని అభిప్రాయం. 29 
భాష్యమ్‌ 
అథ ఇదానీం ప్రకరణార్థమ్‌ ఉపసంహరన్‌ ఆహ - 
మూ. దేహీ నిత్యమవధ్యో౭ యం దేహే సర్వస్య భారత, 
తస్మా త్సర్వాణి భూతాని న త్వం శోచితుమర్హసి. 30. 
బాలానందిని 
అథేతి :- ఇపుడు ఈ ప్రకరణంలో చెప్పిన అర్థాన్ని ఉపసంహరిస్తూ అంటున్నాడు- 
ప్ర.అ. దేహీతి :- భారత = అర్జునా! సర్వస్య = అందరియొక్క దేహే = దేహంలో 
ఉన్న, అయమ్‌ = ఈ, దేహీ = ఆత్మ, నిత్యమ్‌ = నిత్యమూ (ఏనాటికీ), అవధ్యః = చంప 
శక్యమైనది కాదు, తస్మాత్‌ = ఆ కారణంవల్ల, త్వమ్‌ = సర్వాణి భూతాని = అన్ని భూతములను 
గూర్చి (ఏ భూతాన్నీ గూర్చి కూడ) శోచితుమ్‌ = దుఃఖించుటకు, న అర్హసి తగవు. 
దేహీ ఇతి :- దేహీ శరీరీ, నిత్యం సర్వదా, సర్వావస్థాసు, అవధ్యః 
నిరవయవత్వాత్‌ నిత్యత్వాచ్చ. తత్ర అవధ్యః అయం దేహే శరీరే సర్వస్య సర్వగతత్వాత్‌ 
స్థావరాదిషు స్థితః అపి. సర్వస్య ప్రాణిజాతస్య దేహే హే వధ్యమానే£.పి అయం దేహీ 
న వధ్యః, యస్మాత్‌ తస్మాత్‌ భీష్మాదీని సర్వాణి భూతాని ఉద్దిశ్య న త్వం శోచితుమ్‌ 
అర్హసి. 30 
బాలానందిని 
దేహీ ఇతి :- దేహీ = శరీరి, జీవాత్మ, నిత్యమ్‌ = ఎల్లప్పుడు, అన్ని అవస్థల 
యందూ కూడ, అవధ్యః- అవయవాలు లేనిది అవడంవల్ల, నిత్యమైనది అవడంవల్ల 


ద్వితీయో£_ ధ్యాయః 95 


కూడ చంప శక్యం కానిది. ఈ ఆత్మ అందరి శరీరాలలోను ఉన్నది. సర్వగతము. ఈ 
విధంగా స్థావరాదులలో ఉన్నదైనా కూడ ఇది అవధ్యము. సకల(ప్రాణుల దేహాలు 
చంపబడుచున్నా కూడ ఈ దేహిని మాత్రం చంపడం ఏ కారణంవల్ల శక్యం కాదో అందువల్ల, 
నువ్వు భీష్మాదు లైన సమస్తభూతాలను గూర్చి, (భీష్మాది రూపాలలో ఉన్న ఏ 
శరీరేంద్రియాలను గూర్చీ కూడ) దుఃఖించకూడదు. 30 


భాష్యమ్‌ 

ఇహ పరమార్థతత్త్వ్వాపేక్షాయాం శోకో మోహో వా న సంభవతి ఇత్యుక్తమ్‌. 
న కేవలం పరమార్థతత్వ్వాపేక్షాయామేవ, కిం తు - 
మూ. స్వధర్మమపి చావేక్ష్య న వికమ్పతుమర్హసి. 

ధర్యాద్ధి యుద్దాచ్రేయో౭_న్యత్‌ క్షత్రియస్య న విద్యతే. 31 

బాలానందిని 

ఇహేతి :- పరమార్థతత్త్వం దృష్టితో చూస్తే శోకానికి కాని మోహానికి కాని అవకాశమే 
లేదు అని చెప్పబడింది. కేవలం పరమార్థతత్త్వ్వదృష్టితో ఆలోచిస్తేనే కాదు, మరే మనగా- 

ప్ర.అ. స్వధర్మమితి :- సర్వధర్మమ్‌ ఆపి = స్వధర్మాన్ని కూడ, అవేక్ష్య చ = 
చూచి, వికమ్పితుమ్‌ = చలించడానికి, న అర్హసి = తగవు. క్షత్రియస్య = క్షత్రియునకు, 
ధర్యాత్‌ = ధర్మసంమతమైన, యుద్దాత్‌ = యుద్దంకంటె, అన్యత్‌ = మది యొక, శ్రేయః 
= శ్రేయస్మర మైనది, న విద్యతే = లేదు. 

ఖాష్యమ్‌ 

స్వధర్మమితి వ స్వధర్మమపి - స్వః ధర్మః క్షతియస్య యుద్ధమ్‌; తమపి 
అవేక్ష్య త్వం న వికమ్పుతుం ప్రచులితుం అర్హసి, క్షతియస్య స్వాభావికాత్‌ ధర్మాత్‌, 
ఆత్మస్వాభావ్యాత్‌ ఇత్యభిప్రాయః. తత్‌ చ యుద్ధం పృథివీజయద్వారేణ ధర్మార్ధం 
ప్రజారక్షణార్థం చ ఇతి పరమం ధర్య్యమ్‌. ధర్మాత్‌ అనపేతం ధర్యమ్‌ తస్మాత్‌ 
ధర్య్వాత్‌ యుద్దాత్‌ శ్రేయః అన్యత్‌ క్షత్రియస్య న విద్యతే హి యస్మాత్‌. 31 

బాలానందిని 

స్వధర్మమితి :- స్వధర్మమును కూడ. స్వధర్యః- క్షతియుని స్వధర్మం యుద్దం: 
దానిని కూడ చూచి (దృష్టిలో ఉంచుకొని), క్షత్రియునకు స్వాభావిక మైన, వాని స్వభావానికి 
అనుగుణమైన అని అభిప్రాయం, ధర్మంనుండి నువ్వు చలించకూడదు. ఆ యుద్ధం పృథివిని 
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జయించడం ద్వారా ధర్మానికీ, ప్రజారక్షణానికీ ఉపయోగిస్తుంది గాన చాలా ధర్మము, 
అనగా ధర్మంనుండి దూరం కానిది; ధర్మసంమత మైనది. అట్టి ధర్మసంమత మైన యుద్ధం 
తప్ప క్షత్రియునకు శ్రేయస్మర మైనది మరొకటి ఏదీ ఎందువలన లేదో అందువలన. 

వి. 'వికమ్పితుమ్‌” అన్నప్పుడు “కస్మాత్‌ వికమ్పితుమ్‌” అని ప్రశ్న కలుగుతుంది . 
అందుచేత “స్వాభావికాత్‌ ధర్మాత్‌' అని అధ్యాహారం చేసికొనబడినది. 

భా.అ.(ప్ర. :- శ్రీరామానుజాచార్యులు 'ఇదం యుద్ధమ్‌” అని శ్లోకంలో లేని పదాలను 
కల్పించుకొని “స్వధర్మమైన ఈ యుద్దాన్ని అని అర్ధం చెప్పారు. శ్లోకంలో లేని “ఇదం 
యుద్ధమ్‌” అని కల్పించడానికి ప్రమాణం ఏదీ లేదు. (భా.అ.ప్ర. పే. 69) 

భాష్యమ్‌ 

కుతశ్చ తత్‌ యుద్దం కర్తవ్యమ్‌ ఇతి; ఉచ్యతే - 
మూ. యదృచ్చయా చోపపన్నం స్వర్గద్వారమపావృతమ్‌, 

సుఖనః క్షత్రియాః పార్ధ లభన్తే యుద్ధమీదృశమ్‌. 32 

బాలానందిని 

కుతశ్చేతి :- ఇంకా మరే కారణంచేత ఈ యుద్దం చెయ్యాలి? చెప్పబడుచున్నది? 

ప్ర._అ. యడదృచ్చయా ఇతి :- పార = అర్జునా యదృచ్చయా = డైవవశంచేత, 
ఉపపన్నమ్‌ = వచ్చినది, అపావృతమ్‌ = తెరవబడిన, స్వర్గద్వారమ్‌ = స్వర్లద్వారమూ 
అయిన, ఈద్భశమ్‌ = ఇట్టి, యుద్దమ్‌ = యుద్దమును, క్షత్రియాః = ఏ క్షత్రియులు, లభస్తే 
= పొందుదుదో వారు, సుఖినః = సుఖవంతులు. 

భాష్యమ్‌ 

యదృచ్చయేతి వలా యదృచ్చయో చ అఫప్రార్థితతయా, ఉపపన్నమ్‌ ఆగతం, 
స్వర్లద్వారమ్‌, అపావృతమ్‌ ఉద్దాటితం యే తత్‌ ఈదృశం యుద్దం లభన్తే క్షత్రియాః 
హే పార్థ కిం న సుఖినః తే. 32 

బాలానందిని 

యదృచ్చయా = కోరకుండా వచ్చినది, తెరవబడిన స్వర్గద్వారమూ అయిన ఇలాంటీ 
యుద్దాన్ని ఏ క్షత్రియులు పొందుతారో, అర్జునా! వాళ్లు సుఖ వంతులు కారా? 
మూ. అథ చేత్త్వమిమం ధర్యం సంగ్రామం న కరిష్యసి, 

తతః స్వధర్మం కీర్తిం చ హిత్వా పాపమవాప్ప్వుసి. 33 
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బాలానందిని 
అథ = అట్లుకాక, ఇమమ్‌= ఈ, ధర్యమ్‌ = ధర్మసంమత మైన, సంగ్రామమ్‌ = 
యుద్ధమును, త్వమ్‌ = నీవు, న కరిష్యసి చేత్‌ = చేయకపోయినట్లయితే, తతః = అప్పుడు, 
స్వధర్మమ్‌= స్వధర్మాన్ని కీర్తిం చ = కీర్తినీ, హిత్వా = విడచి, పాపమ్‌ = పాపమును, 
అవాప్స్యసి = పొందగలవు. 
భాష్యమ్‌ 
ఏవం కర్తవ్యతాప్రాప్తమపి అథ చేత్‌ త్వమ్‌ ఇమం, ధర్యం ధర్మాత్‌ అనపేతం, 
సంగ్రామం యుద్ధం, న కవిష్యసి చేత్‌, తతః తదకరణాత్‌ సర్వధర్మం, కీర్తిం చ 
మహాదేవాది సమాగమాదినిమిత్తాం హిత్వా పాపమ్‌ అవాప్పుసి. 33 
బాలానందిని 
అధేతి :- అట్లు కాక, నువ్వు ధర్మసంమతమైన ఈ యుద్ధం చేయకపోతే అందువలన 
స్వధర్మాన్నీ మహాదేవాదులను కలవడం మొదలైన గొప్ప కార్యాలవల్ల కలిగిన కీర్తిని 
పోగొట్టుకొని కేవలం పాపం మాత్రమే పొందుతావు. 33 
మూ. అకీర్తిం చాపి భూతాని కథయిప్యన్తి తే౭_ వ్యయామ్‌, 
సంభావితస్య చాకీర్తిరరణాదతిరిచ్యతే. 34 
ప్ర-అ. భూతాని = జనులు, తే = నీయొక్క అవ్యయామ్‌ = అంతము లేని, 
అకీర్తిం చాపి = అపకీర్తిని కూడ, కథయిష్యన్ని = చెప్పగలరు. సంభావితస్య = గౌరవించబడిన 
వానికి, అకీర్తిః = అపకీర్తి, మరణాత్‌ = మరణంకంటె, అతిరిచ్వతే చ = అధికమైనది 
అవుతుంది (చెడ్డది). 
భాష్యమ్‌ 
న కేవలం స్వధర్మకీర్తిపరిత్యాగః అకీర్తిం చాపి భూతాని కథయిష్యన్తి.తే తవ 
అవ్యయాం ధీర్హకాలామ్‌. ధర్మాత్మా, శూరః ఇత్యేవమాదిభిః గుణైః సంభావితస్య చ 
అకీర్తిః మరణాత్‌ అతిరిచ్యతే. సంభావితస్య చ అకీర్తేః: వరం మరణమ్‌ ఇత్యర్థః. 34 
బాలానందిని 
నేతి :- స్వధర్మాన్నీ కీర్తిని కోల్పోడమే కాదు - జనులు చాలా కాలం పాటు నీ 
అపకీర్తిని గూర్చి కూడ చెప్పుకుంటూ ఉంటారు. ధర్మాత్ముడు, శూరుడు ఇత్యాది గుణా 


లున్న వాడుగా గౌరవించబడినవానికి అపకీర్తి మరణంకంటె గొప్పది. (చాలాకాలం) 
గౌరవించబడినవానికి అపకీర్తికంటె మరణమ్‌ మంచిది అని అర్ధం. 34 
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కిం చ - 
మూ. భయా(ద్రణాదుపరతం మంస్యన్తే త్వాం మహారథాః 

యేషాం చ త్వం బహుమతో భూత్వా యాస్యసి లాఘవమ్‌. 35 

బాలానందిని 

ఇంకా ఏ మనగా - 

ప్ర.అ. భయాదితి :- మహారథాః = మహారథులు, త్వామ్‌ = నిన్ను భయాత్‌ = 
భయంవలన, రణాత్‌ = యుద్దంనుండి, ఉపరతమ్‌ = విరమించినవానినిగా, మంస్యన్తే = 
తలవగలరు. త్వమ్‌ = నీవు, యేషామ్‌ = ఎవరికైతే, బహుమతః = గౌరవపాడ్రుడవో, 
భూత్వా = ఆ విధంగా గౌరవపాత్రుడ వయి (వాళ్లకే), లాఘవమ్‌ = తేలిక అయిపోవుటను, 
యాస్యసి = పొందగలవు. 

భాష్యమ్‌ 

భయాదితి :- భయాత్‌ కర్ణాదిభ్యః, రణాత్‌ యుద్దాత్‌, ఉపరతం నివృత్తం 
మంస్యన్తే చిన్తయిష్యన్తి, న కృపయా ఇతి, త్వామ్‌ మహారథాః దుర్యోధనప్రభ్య 
తయః. యేషాం చ త్వం దుర్యోధనాదీనాం బహుమతః బహుభిః గుణైః యుక్తః 
ఇత్యేవం బహుమతః భూత్వా, పునః యాస్యసి లాఘవం లఘుభావమ్‌. 35 

బాలానందిని 

భయాదితి :- కర్ణాదులకు భయపడి నువ్వు యుద్ధంనుండి విరమించావు అని 
దుర్యోధనాదులు అనుకుంటారు, అంతే కాని కృపచేత విరమించా వని అనుకొనరు. 
నువ్వు ఏ దుర్యోధనాదులకు - అనేకసద్దుణా లున్నవాడ వని గౌరవపాత్రుడవో, ఆ విధంగా 
గౌరవపాత్రుడవై ఉండి మళ్లీ లఘుత్వాన్ని పొందుతావు, వాళ్ల దృష్టిలో తేలిక అయిపోతావు. 35 

భాష్యమ్‌ 

కిం చ - 
మూ. అవాచ్యవాదాంశ్చ ఐహూన్వదిపష్యస్తి తవాహితా:, 

నిన్సన్తస్తవ సామర్థ్యం తతో దుఃఖతరం ను కిమ్‌. 36 


బాలానందిని 
మరాక విషయ మేమనగా - 
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'ప్ర.అ. అవాచ్యేతి :- తవ అహితాః = నీ శత్రువులు, తవ సామక్థ్యమ్‌ = నీ 
సామర్య్యాన్ని నిన్దన్తః = నిందిస్తూన్నవారై, బహూన్‌ _= అనేకమైన, అవాచ్యవాదాన్‌ = 
పలకకూడని మాటలను, వదిష్యన్తి = పలకగలరు. తతః = దానికంటె, దుఃఖతరమ్‌ = 
ఎక్కువ దుఃఖం కలిగించేది, కిమ్‌ = ఏమి ఉంటుంది? 


భాష్యమ్‌ 
అవాచ్యవాదానితి :- అవాచ్యవాదాన్‌ అవక్తవ్యవాదాన్‌ చ = బహూన్‌ = 
అనేక ప్రకారాన్‌, వదిష్యన్తి తవ అహితాః శత్రవః, నిన్దన్తః = కుత్సయన్తః, తవ 
త్వదీయమ్‌, సామర్థ్యం నివాతకవచాదియుద్ధనిమిత్తమ్‌. తతః తస్మాత్‌ నిన్నాప్రాప్తేః 
దుఃఖాత్‌, దుఃఖతరం ను కిమ్‌. తతః కష్టతరం దుఃఖం నాస్తి ఇత్యర్థః. 3౩6 
బాలానందిని 
అవాచ్యవాదాన్‌ ఇతి :- అవాచ్యవాదాలను, పలకకూడని మాటలను, అనేక విధాలైన 
వాటిని పలుకుతారు. నీ శత్రువులు, నివాతకవచాదులతో యుద్ధం చేయడం వలన కలిగిన 
నీ సామర్య్యాన్ని నిందిస్తూ పలుకుతారు. దానికంటె, నిందవల్ల కలిగే దుఃఖంకంటె ఎక్కువ 
దుఃఖం కలిగించేది ఏమి ఉంటుంది? దానికంటె ఎక్కువ కష్టమైన దుఃఖం మరొకటి 
ఉండదు అని అర్థం. 36 
భాష్యమ్‌ 
యుద్దే పునః క్రియమాణే కర్టాదిభిః- 
మూ. హతో వా ప్రాప్పుసి స్వర్గం జిత్వా వా భోక్ష్యసే మహీమ్‌, 
తస్మాదుత్తిష్ట కౌన్తేయ యుద్ధాయ కృతనిశ్చయః. 37 
యుద్ధే ఇతి :- కర్ణాదులతో యుద్ధం చేస్తే మాత్రం - 
ప్ర-అ. హతః ఇతి :- హతః వా = చంపబడితివా, స్వర్ణమ్‌ = స్వర్గాన్ని, ప్రాప్వ్వుసి 
= పొందగలవు. జిత్వా వా = జయించినట్లయితే, మహీమ్‌ = భూమిని, భోక్ష్యసే = 
అనుభవించగలవు. తస్మాత్‌ = అందువలన, కౌన్తేయ = అర్జునా! యుద్ధాయ = యుద్ధం 
కారకు, కృతనిశ్చయః = చేయబడిన నిశ్చయం కలవాడవై, ఉత్తిష్ట = లెమ్ము. 
భాష్యమ్‌ 
హతో వేతి :- హతో వా ప్రాప్స్యసి స్వర్గమ్‌. హతః సన్‌ స్వర్ణం ప్రాప్పుసి. 
జిత్వా వా కర్ణాదీన్‌ శూరాన్‌ భోక్ష్యసే మహీమ్‌. ఉభయథాపి తవ లాభః ఏవ 
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ఇత్యభిప్రాయః. యతః ఏవం తస్మాత్‌ ఉత్తిష్ట కౌన్తేయ యుద్ధాయ కృతనిశ్చయః, 
జేష్యామి శత్రూన్‌, మరిష్యామి వా ఇతి నిశ్చయం కృత్వా ఇత్యర్థః. 37 
బాలానందిని 
హతో వేతి:- హతో వా ప్రాప్ప్వుసి స్వర్గమ్‌ - చంపబడినవాడవై స్వర్గం పొందుతావు. 
కర్ణాదులైన శూరులను జయించావా భూమిని అనుభవిస్తావు. రెండు విధాలా నీకు లాభమే 
అని అభిప్రాయం. ఇది ఇలా ఉండడంవల్ల, అర్జునా! యుద్దానికి నిశ్చయం చేసి, శత్రువులను 
జయించనేనా జయిస్తాను లేదా మరణిస్తాను అని నిశ్చయం చేసి అని అర్ధం, లెమ్ము. 37 
భాష్యమ్‌ 
తత్ర యుద్ధం స్వధర్శ్మః ఇత్యేవం యుద్ధమానస్య ఉపదేశమ్‌ ఇమం శృణు :- 
మూ. సుఖదుఃఖే సమే కృత్వా లాభాలాభౌ జయాజయౌ 
తతో యుద్ధాయ యుజ్యస్వ నైవం పాపమవాప్ప్యుసి. 38 
బాలానందిని 
తత్రేతి ;- యుద్ధం స్వధర్మం అనుకొని యుద్ధం చేసే నీకు తగిన ఈ ఉపదేశం 
చేస్తాను విను. 
ప్ర.అ. సుఖేతి :- సుఖదుఃఖే = సుఖదుఃఖాలను, సమే కృత్వా = సమమైనవాటినిగా 
చేసి, లాభాలాభౌ = లాభాన్ని అలాభాన్ని జయాజయౌ = జయపరాజయాలను కూడ, | 
సమమైనవాటినిగా చేసి, తతః = అటుపైన, యుద్ధాయ =యుద్ధంకొరకు, యుజ్యస్వ = 
సన్నద్దుడవు అగుము. ఏవమ్‌ = ఈ విధంగా, పాపమ్‌ = పాపమును, న అవాప్ప్వసి 
పొందవు. 


భాష్యమ్‌ 
సుఖదుఃఖే ఇతి :- సుఖదుఃఖే సమే కృత్వా - రాగద్వేషా అకృత్వా ఇత్యేతత్‌. తథా 
లాభాలాఖే, జయాజయౌ చ సమౌ కృత్వా తతః యుద్ధాయ, యుజ్యస్వ ఘటస్వ. నైవం 
యుద్ధం కుర్వన్‌ పాపమ్‌ అవాప్స్వుసి ఇత్యేష ఉపదేశః ప్రాసంగికః. 38 
బాలానందిని 


సుఖదుఃఖే ఇతి :- సుఖదుఃఖాలను సమంగా చేసికోొస్‌, రాగద్వేషోలను చేయక 
అని భావం, అట్లే లాభాలాభాలను, జయపరాజయాలను కూడ సవా గా భావంచి అటుపైన 
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యుద్దానికి పూనుకొనుము. ఈ విధంగా యుద్ధం చేస్తూ (చేసినట్లయితే) పాపం పొందవు; 
ఈ ఉపదేశం ప్రసంగవశంచేత చేయబడినది. 


వి. పరమార్థతత్త్వాన్ని గూర్చి చెప్పే ప్రకరణంలో యుద్ధం చెయ్యి అని ఉపదేశించడం 
చేత పరమార్ధతత్త్వజ్ఞానంతో పాటు యుద్ధాచరణాదిరూపమైన కర్మకు కూడ సముచ్చయం 
అని భ్రాంతి పడకూడదు. నువ్వు క్షత్రియుడవు గాన యుద్ధం వే ధర్మం అని చెప్పే ప్రసంగంలో 
ఈ మాటలు చెప్పబద్దాయి అని భావం. 38 
భాష్యమ్‌ 
శోకమోహాపనయనాయ లౌకికః న్యాయః “స్వధర్మమపి చావేక్ష్య” ఇత్యాద్యైః 
శ్లోకైః ఉక్తః, న తు తాత్పర్యేణ. పరమార్ధదర్శనం తు ఇహ ప్రకృతమ్‌. తచ్చ ఉక్తమ్‌ 
ఉపసం (ప్రొయతే - “ఏషా తేల. భిహితా” ఇతి శాస్తవిభాగదర్శనాయ. ఇహ హి 
దర్శీతే పునః శాస్త్రవిషయవిభాగే ఉపరిష్టాత్‌ “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన 
యోగినామ్‌” (భ.గీ. 3.3.) ఇతి నిష్టాద్వయవిషయం శాస్రం సుఖం ప్రవర్తిష్యతే, 
శోతారశ్చ విషయవిభాగేన సుఖం గ్రహీష్యన్తి ఇత్యతః ఆహ - 


మూ. ఏషా తే౭ భిహితా సాంఖ్యే బుద్ధిర్యోగే త్విమాం శృణు, 

బుద్ధ్యా యుక్తో యయా పార్థ కర్మబన్ధం ప్రహాస్యసి. 39 

బాలానందిని 

శోకేతి :- “స్వధర్మమపి చావేక్ష్య” ఇత్యాది శ్లోకాలచేత లౌకికమైన న్యాయం, 
(లోకంలో మామూలుగా చెప్పుకొనే మాట) శోకమోహాలను తొలగించడం కోసం చెప్పబడింది 
కాని తాత్పర్యం చేత (ఇదే ప్రధానవిషయం అనే అభిప్రాయంతో) చెప్పబడలేదు. ఇక్కడ 
నైతే ప్రకృత మైనది పరమార్థదర్శనం. చెప్పబడిన ఆ పరమార్ధ దర్శనమే “ఏషా తేజ. 
భిహితా” అని, శాస్త్రంలోని విషయాన్ని వేరు వేరుగా స్పష్టంగా చూపడానికై ఉపసంహరించ 
బడుచున్నది. ఇక్కడనే శాస్తవిషయవిభాగం (స్పష్టంగా విడగొట్టి) చూపించినట్లయితే 
మున్ముందు “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” (సాంఖ్యులకు 
జ్ఞానయోగంచేత యోగులకు కర్మయోగంచేత) అని చెప్పబడబోయే నిష్టాద్వయానికి 
సంబంధించిన శాస్త్రం సుఖంగా నడిచిపోతుంది. (శ్రోతలు కూడ విషయవిభాగపూర్వకంగా 
సుఖంగా గ్రహిస్తారు అనే ఉద్దేశ్యంతో చెపుతున్నాడు - 

ప్ర.అ. ఏషా ఇతి :- పార్థ = అర్జునా! సాంఖ్యే = సాంఖ్యానికి సంబంధించిన, 
ఏషా బుద్ధిః = ఈ బుద్ధి, తే = నీకు, అభిహితా = చెప్పబడింది. యోగే = తు యోగమునందైతే 
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ఇమామ్‌ = ఈ బుద్దిని, శృణు = వినుము. యయా = ఏ, బుద్దా = బుద్ధితో, యుక్తః 
కూడినవాడవై, కర్మ బనమ్‌ = కర్మబంధాన్ని ప్రహాస్యసి = విడువగలవో." 
ఖాష్యమ్‌ 
ఏషా త ఇతి :- ఏషా, తే తుభ్యమ్‌, అభిహితా ఉక్తా సాంఖ్యే పరమార్ధ్థవస్తు 
వివేకవిషయే, బుద్ధిః జ్ఞానం, సాక్షాత్‌ = శోకమోహాదిసంసారహేతుదోష షనివృత్తికారణమ్‌. 
యోగే తు తశ్రాప్వుపాయే నిసంగతయా ద్వన్వ్వప్రహాణపూర్వకమ్‌ ఈశ్వరారాధనార్ధే కర్మయోగే 
కర్మానుష్టానే సమాధియోగే చ, ఇమామ్‌, అనన్తరమ్‌ ఏవ ఉచ్యమానాం బుద్ధిం శృణు. 
తాం బుద్ధిం స్తౌతి ప్రరోచనార్థమ్‌ - బుద్ధ్యా యయా యోగవిషయయా యుక్తః హే పార్థ, 
కర్మబన్దం - కర్మెవ ధర్మాధర్మాఖ్యః బన్టః తం, ప్రహాస్యసి ఈశ్వరప్రసాదనిమిత్తజ్ఞానప్రాప్తే: 
ఇత్యభి ప్రాయః. 39 
బాలానందిని 


ఏషా త ఇతి :- నీకు సాంఖ్యం విషయంలో అనగా పరమార్థవస్తువివేకం 
విషయంలో, సంసారానికి హేతువైన శోకమోహాదుల నివృత్తికి సాక్షాత్తుగా కారణమైన, 
ఈ, బుద్ధిః = జ్ఞానము, చెప్పబడింది. ద్వంద్వాలను విడచి సంగం లేకుండా ఈశ్వరారాధనం 
కారకు చేయబడేది, సాంఖ్యబుద్ధిప్రాప్తికి ఉపాయమూ అయిన యోగంలోను, అనగా 
కర్మానుష్టానరూప మైన కర్మయోగంలోను, సమాధియోగంలోను, ఇమామ్‌ - ఈ, ఇప్పుడే 
చెప్పబడబోయే బుద్దిని వినుము. ప్రరోచనంకొరకై (దానియందు ఆసక్తి కలగడానికై) ఆ 
బుద్ధిని స్తుతిస్తున్నాడు. ఓ అర్జునా యోగానికి సంబంధించిన ఏ బుద్దితో కూడినవాడవై, 
ధర్మాధర్మరూప మైన కర్మయే బంధం, ఆ బంధాన్ని విడిచిపెడతావో, ఈశ్వరప్రసాదం అనే 
నిమిత్తంవల్ల కలిగే జ్ఞానం లభించడంవల్ల విడిచిపెడతావో, అని అభిప్రాయం. 


“భా.అ.ప్ర :- ఇక్కడ శ్రీ రామానుజాచార్యులు - “సంఖ్యా అనగా బుద్ది; బుద్ధిచే 
నిర్ధారణచేయ దగిన ఆత్మతత్త్వం సాంఖ్యం. ఆత్మతత్త్వం తెలుసుకొనవలసి ఉన్నది గాన 
దానిని తెలిసికొనడానికై ఏ బుద్ది చెప్పవలసి ఉందో అది “న త్వేవాహమ్‌” అని ప్రారంభించి 
“తస్మాత్సర్వాణి భూతాని న త్వం శోచితుమర్హసి” అన్నంతవరకు ఉన్న గ్రంథంచేత 
చెప్పబడింది. మోక్షానికి సాధన మైన కర్మను ఆత్మజ్ఞానపూర్వకంగా అనుష్టించడం విషయంలో 
ఏ బుద్దియోగం ఇంక 'చెప్పవలసి ఉన్నదో అది ఇక్కడ యోగశబ్దంచేత చెప్పబడుచున్నది” 
- అని అన్నారు. అది అయుక్తం. “యా అభిధేయా సొ అని మూడు పదాలను, మూలంలో 
లేనివాటిని, కల్పించడానికి ప్రమాణం ఏదీ లేదు. మూలకర్త అభిప్రాయం ఇదే అయితే 

“సెషా తేల భిహితా” అని ఉండేవాడు. “దాని జ్ఞానంకారకు బుద్ధి” అనే వాక్యానికి అర్ధం 
అసంగతంగా ఉంది. బుద్ది అనగా జ్ఞానమే గాన “ “బుద్ధి జ్ఞానంకొరకు” అనడం అసంభవం 
కదా? ఏదీ కూడ తానే తనకారకు కాజాలదు కదా? 
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“నాస్యకృతః కృతేన”, (చేయబడే కర్మవల్ల నిత్యమైన మోక్షం లభించదు) “నాన్యః 
పనా విద్యకేఇ.యనాయ” (మోక్షానికి జ్ఞానం తప్ప మరొక మర్గం ఏదీ లేదు) అని శ్రుతులు 
చెప్పుచుండగా కర్మలు మోక్షసాధనాలు అని చెప్పడం (ుతివిరుద్ధం. “తరతి శోక మాత్మవిత్‌” 
(ఆత్మను తెలుసుకొన్నవాడు శోకాన్ని దాటతాడు). “బ్రహ్మవిద్‌ బ్రహ్మైవ భవతి” (బ్రహ్మవేత్త 
(బహ్మగానే అవుతాడు) ఇత్యాదిశుతుల ననుసరించి ఆత్మజ్ఞానమే మోక్షసాధన మని 
నిర్ణయించబడింది. కర్మలు కర్త మొదలైన కారకాల వ్యాపారంచేత సాధింపబడేవి; 
అలాంటప్పుడు - “నిష్కలం నిష్మియం శాన్తమ్‌” “సాక్షీ చేతా కేవలో. నిర్లుణశ్చ” 
ఇత్యాదిశుతులలో చెప్పినట్లు కర్షృత్వము, భోక్షృత్వము, వికారా లేవీ కూడా లేని 
సాక్షివైతన్యరూపమైన ఆత్మను తెలిసికొన్నవానికి కర్మలయందు ప్రవృత్తి ఎలా కలుగుంది? 
అట్లే - “కర్మానుష్టానం విషయంలో ఏ బుద్ధిని చెప్పాలో అట్టి ఈ బుద్దిని వినుము” 
అంటేనే చెప్పదలచిన విషయం చెప్పబడినప్పుడు - “కర్మానుష్టానం విషయంలో ఏ 
బుద్ధియోగాన్ని చెప్పవలసిఉన్నదో, దాని విషయంలో ఏ బుద్దిని చెప్పాలో అట్టి దానిని 
వినుము” అంటూ ఈ వక్రమార్గం ఏమిటి? కర్మానుష్టానవిషయబుద్ధికి, యోగవిషయబుద్ధికీ 
వైలక్షణ్యం (తేడా) ఏమిటో. చెప్పడానికి శక్యం కాదు కదా? (భా.అ.ప్ర.పే. 71, 72) 39 

భాష్యమ్‌ 

కిం చాన్యత్‌ 
మూ. నేహాభిక్రమనాశో2_స్తి ప్రత్యవాయో న విద్యతే, 

స్వల్చ్పమప్యస్య ధర్మస్య త్రాయతే మహతో భయాత్‌. 40 

బాలానందిని 

కిం చేతి :- మరొక విషయం ఏ మనగా - 


ప-అ. నేతి :- ఇహ = ఈ కర్మయోగంలో, అభిక్రమనాశః = ప్రారంభముయొక్క 
నాశం, నాస్తి = లేదు. ప్రత్యవాయః = ప్రత్యవాయం (విపరీత మైన ఫలం) న విద్యతే = 
లేదు. అస్యధర్మస్య = ఈ ధర్మంయొక్క స్వల్పమ్‌ అపి = స్వల్పం కూడ, మహతః = గొప్ప, 
భయాత్‌ = భయమునుండి, త్రాయతే = రక్షించును. 

భాష్యమ్‌ 

నేవోభీతి :- న ఇహ మోక్షమార్దే కర్మయోగే అభిక్రమనాశః- అభిక్రమణమ్‌ 
అభిక్రమః- ప్రారమృః, తస్య నాశః నాస్తి యథా కృష్యాదేః, యోగవిషయే ప్రారమృస్య 
న అనైకాన్తికఫలత్వమ్‌ ఇత్యర్థః. కిం చ న అపి చికిత్సావత్‌ ప్రత్యవాయః విద్యతే. కిం 
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తు స్వల్పమ్‌ అపి అస్యయోగధర్మస్య అనుష్టితం, త్రాయతే రక్షతి, మహతః సంసార 
భయాత్‌ జన్మమరణాదిలక్షణాత్‌. 40 
బాలానందిని 


నేతి :- ఇహ - మోక్షానికి మార్గమైన ఈ కర్మయోగంలో, అభిక్రమనాశః- 
అభిక్రమణముయొక్క ప్రారంభముయొక్కనాశం, లేదు. కృషి - వాణిజ్యాదుల విషయంలో 
వలె యోగవిషయంలో ప్రారంభానికి ఫలం అనిశ్చితంగా ఉండడం అనేది లేదు. (కృష్యాదులు 
ప్రారంభించినా అవి సఫలాలు కాకపోవచ్చును. అలాంటిది ఈ యోగం విషయంలో 

లేదు). మరియు, చికిత్సలో వలె ప్రవాయం (చికిత్స ప్రారంభించి నప్పుడు దురదృష్టవశంచేత 
రోగం ఎక్కువ అవడం మొదలైన అనర్థాలు కలుగునట్లు విపరీతఫలం) కూడ లేదు. ఈ 
యోగరూపధర్మాన్ని ఏ కొంచెం అనుష్టించినా జన్మమరణాదిరూపమైన గొప్ప సంసారభయం 
నుండి రక్షిస్తుంది. 40 

వి. సర్వపాపేషు రక్షోల పి ధ్యాయన్నిమిషమచ్యుతమ్‌. 

యతిస్తపస్వీ భవతి పజ్‌క్తిపావనపావనఃి. 

(అన్ని విధా లైన పాపాలు చేసినవా డైనా ఒక్క నిమిషం పాటు శ్రీమహావిష్ణువును 
ధ్యానించినవాడు పంక్తిని పవిత్రంచేసే వాళ్లను పవిత్రంచేయగలిగిన తపఃశాలియైన యతి 
అవుతాడు) అని స్మృతిలో చెప్పి నట్లు అతిస్వల్ప మెనా కూడ ఈ ధర్మం గొప్ప భయంనుండి 
రక్షిస్తుంది. 40 

భాష్యమ్‌ 

యేయం సాంఖ్యే బుద్ధిః ఉక్తా యోగే చ వక్ష్యమాణలక్షణా సా - 
మూ. వ్యవసాయాత్నికా బుద్ధిరేకేహ కురునన్హన. 

బహుశాఖా హ్యనన్నాశ్చ బుద్ధయో౭._ వ్యవసాయినామ్‌. 41 

బాలానందిని 

యా ఇతి :- సాంఖ్యవిషయంలో ఈ విధమైన ఏ బుద్ధి చెప్పబడిందో, యోగంలో 
కూడ ఏ బుద్ధి చెప్పబడబోయే లక్షణాలు గలదో అట్టి - 

ప్ర.అ. :- వ్యవసాయేతి :- వ్యవసాయాత్మికా = నిశ్చయరూప మైన (నిశ్చిత మైన 
స్వరూపం గల), బుద్ధిః = బుద్ధి, ఇహ = ఈ శ్రేయోమార్లంలో, ఏకా = ఒక్కటే. కురునన్దన 
= అర్జునా! అవ్యవసాయినామ్‌ = నిశ్చయం లేనివాళ్లయుక్క బుద్ధయః = బుద్దులు, 
బహంశాఖాః = అనేకమైన శాఖలు (భేదాలు) కలవి, అనన్నాః = అంతం లేనివి కూడ. 
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వ్యవసాయేతి :- వ్యవసాయాత్మికా నిశ్చయస్వభావా, ఏకైవ బుద్ది? 
ఇతరవిపరీతబుద్ధిశాఖాభేదస్య బాధికా సమ్యక్‌ప్రమాణజనితత్వాత్‌, ఇహ గశ్రేయోమార్డే, 
హే కురునన్దన. యాః పునః ఇతరాః బుద్ధయః, యాసాం శాఖాభేదవశాత్‌ అనన్తః, 
అపారః, అనుపరతః సంసారః నిత్యప్రతతః విస్తీర్ణః భవతి, ప్రమాణజనివివేకబుద్ధి 
నిమిత్తవశాచ్చ ఉపరతాసు అనన్తభేదబుద్ధిషు సంసారః అపి ఉపరమతే, తాః బుద్ధయః 
బహుశాఖాః బహ్వ్యః శాఖాః యాసాం తాః బహుశాఖాః, బహుభేదాః ఇత్యేతత్‌. 
ప్రతిశాఖాభేదేన చ అనన్నాః బుద్ధయః, కేషామ్‌? అవ్యవసాయినామ్‌, ప్రమాణజనిత 
వివేకబుద్ధిరహితానామ్‌ ఇత్యర్థః. 41 
బాలానందిని 
వ్యవసాయేతి :- వ్యవసాయాత్త్శికా - నిశ్చయస్వభావం గల, బుద్ధి ఒక్కటే; అది 
మంచి ప్రమాణాల ద్వారా కలిగిన దవడంచేత ఇతరములైన, విపరీతము లైన బుద్దుల 
శాఖాభేదాలను బాధిస్తుంది (తొలగిస్తుంది); అది ఒక్కటే (దానిలో వేరు వేరు 
అభిప్రాయభేదాలకు తావు లేదు). ఇహ = ఈ (శ్రేయోమార్గంలో హే కురు నన్దన - ఓ 
అర్జునా! ఇంక ఇతరము నైన బుద్దు లే వైతే ఉన్నాయో, వేటియొక్క శాఖాభేదాలవల్ల ఈ 
సంసారం అనంతమై, అపారమై (దాట శక్యం కానిదై) తొలగనిడై నిత్యమూ అల్లుకొంటూ 
విస్తరిస్తూ ఉంటుందో, అయితే ప్రమాణాలవల్ల కలిగిన వివేకబుద్ధిచేత అనంతము లైన ఆ 
బేధబుద్దులు అణగిపోవడంతో ఈ సంసారం కూడ నశిస్తుంది - అలాంటి అనేక మైన 
శాఖలు గలవి, అనగా అనేక మైన భేదాలు కలవి అని అర్ధం. ఈ విధంగా ఒక్కొక్క 
శాఖాభేదాన్ని పట్టి, (మతాల, ఆలోచనల భేదాన్ని బట్టి లేదా వేదశాఖల భేదాలను పట్టి) 
బుద్దులు అనంత మైనవి. ఎవరికి? అవ్యవసాయులకు; అనగా ప్రమాణంచేత కలిగన 
వివేకబుద్ధి లేనివాళ్లకు అని అర్థం. 


వి. ఆత్మ వికారాలు లేనిది, సర్వగతము, నిత్యము, ఒక్కటే. స్వప్రకాశము, 
తెలియడానికి శక్యం కానిది అనే నిశ్చయం రూపంలో ఉన్న బుద్ధి సాంఖ్యబుద్ధి. ఫలాసక్తిని 
విడచి, సిద్ధ్వసిద్దులలో సముడుగా ఉంటూ శాస్త్రవిహితా లైన కర్మలను ఈశ్వరారాధన 
బుద్ధితో చెయ్యాలి అనే నిశ్చయం రూపంలో ఉన్న బుద్ధి యోగబుద్ధి. ఆత్మ కర్త, భోక్త, ఆత్మ 
ధర్మాదిపురుషార్థాలను సంపాదించాలి, స్వర్గం కావాలంటే జ్యోతిషప్టామయాగం చెయ్యాలి, 
పశువులు కావాలనుకున్నవాడు కారీరేష్టి చెయ్యాలి ఇత్యాదిబుద్దులు విపరీతబుద్ద్ధులు. 
అనంతము లైన బహుశాఖాబుద్వులు. 
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' ఖా.అ.ప్ర. :- ఇక్కడ శ్రీ రామానుజాచార్యులు - ఆత్మయథార్థస్వరూపనిశ్చయ 
పూర్వక మైన (వ్యవసాయాత్మికమైన) బుద్ధి ఒకే ఫలానికి సాధన మైనదానికి సంబంధించిన 
దవడంచేత ఒక్కటి. మోక్ష మనే ఒక్క ఫలంకొరకే కర్మలు విధించబడుచున్నవి కదా?” 
అని అన్నారు. ఇది నిఃసారం. ఆత్మయొక్క యథార్థస్వరూపం - నిత్యత్వము, స్వయం 
ప్రకాశ్వము, ఆనందత్వము, పాపరహితత్వము ఇత్యాదిరూప మైనది అని రెండు పక్షాల 
వాళ్లకీ సంమతమే. దీని నిశ్చయం ఉన్నవానికి కర్మలయందు ప్రవృత్తి ఎలా ఉంటుంది? 
ఏ విధంగానూ ఉండదు. ఎందువల్లననగా కర్మవల్ల ఆత్మకు సంపాదింపతగిన ఉత్మర్ష 
గాని, కర్మచేత తొలగించవలసిన అపకర్ష కాని లేదు కదా? అనేక మైన కారకాలను 
సమకూర్చుకొనడం ద్వారా కర్మలను అనుష్టించడంవల్ల కలిగే దుఃఖం ఆనందరూప మైన 
ఆత్మకు కుదరదు. మోక్షం కర్మచేత పుట్టించవలసిన దైతే అపు డది ఘటాదుల వలె 
అనిత్యం అవుతుంది. కర్మలు సకాముల కైతే స్వర్గాదిఫలాలు కలగడం కోసము, నిష్మాములకైతే 
చిత్తశుద్ధికోసమూ విధించబడ్డాయి గాని మోక్షం కోసం అవి విధించబడలేదు. “జ్యోతిష్టోమేన 
స్వర్గకామో యజేత” ఇత్యాది'శుతులు స్వర్ణాదులకోసం జ్యోతిష్టోామాదులు చెయ్యాలి అని 
విధిస్తున్నాయి, “తమేతం వేదానువచనేన (బ్రాహ్మణా వివిదిషన్తి యజ్లేన దానేన తపసానాశకేన” 
ఇత్యాది(కుతులు చిత్తం పరిశుద్ధమై జ్ఞానోత్పత్తికి అనుకూలం అవడంకోసం యజ్ఞదానాదులు 
చెయ్యాలి అని చెపుతున్నాయి. అంతే కాని మోక్షం కావా లని కోరుకునేవాడు ఈ కర్మ 
చెయ్యాలి అని వ శ్రుతీ బోధించడంలేదు. నిత్య మైన ఆత్మలో క్రియలు చేయడం వంటి 
వికారాలు ఉండకూడదు. ఇంతే కాకుండా “వ్యవసాయాత్నికా” అనే పదంనుండి 
నిశ్చయపూర్వక మైన అనే అర్ధం లభించదు. “ఆత్మ” శబ్దానికి “పూర్వము” అనే అర్థం లేదు 
కదా? (భా.అ.ప్ర.కు. 74) 41. 


భాష్యమ్‌ 
యేషాం వ్యవసాయాత్నికా బుద్ధిః నాస్తి తే - 
మూ. యామిమాం పుప్పితాం వాచం (ప్రవదన్యవిపశ్చితః, 
వేదవాదరతా: పార్థ నాన్యదస్తీతి వాదినః. 
బాలానందిని 
యేషామితి :- ఎవరి కైతే నిర్ణయాత్మక మైన బుద్ధి లేదో వాళ్లు - 


ప్ర.అ. పార్థ = అర్జునా! వేదవాదరతాః = వేదవాక్యాలయందే ఆసక్తి కలవారై, 
అన్యత్‌ = మరేదీ, నాస్తి ఇతి = లేదు అని, వాదినః = అంటున్నవారై, పుప్పితామ్‌ = 
పుప్పించిన, పుష్పం వలె పైకి అందంగా కనబడే, యాం వాచమ్‌ = ఏ వాక్కును, వదన్తి = 
పలుకుచున్నారో, వారు. అవిపశ్చితః = అవిద్వాంసులు. 
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భాష్యమ్‌ 
యామితి :- యామితూం వక్ష్యమాణాం, పుష్పితాం పుష్టితవృక్ష ఇవ 
'శోభమానాం శూయమాణరమణీయాం, వాచం వాక్యలక్షణాం ప్రవదన్తి. కే? 
అవిపశ్చితః అల్చమేధసః అవివేకినః ఇత్యర్థః. వేదవాదరతాః బహ్వర్ధవాదఫలసాధన 


ప్రకాశకేషు వేదవాక్యేషు రతాః హే! పార్థ! న అన్యత్‌ స్వర్గప్రాష్యాదిఫలసాధనేభ్యః 
కర్మభ్యః అస్తి ఇత్యేవం వాదినః వదనశీలాః. 42 
బాలానందిని 

యామితి :- ఏ, ఇమామ్‌ - చెప్పబడబోయే, పుప్పితామ్‌ - పుష్పించిన వృక్షం 
వలె ప్రకాశిస్తూన్న వింటూన్నంత సేపూ రమణీయంగా ఉండే, వాక్యాలరూపంలో ఉండే 
వాక్కును, పలుకుతారో, వాళ్లు ఎవరు? అవిపశ్చితః- అల్పమైన మేధ కలవారు, వివేకం 
లేనివాళ్లు అని అర్ధం. వేదవాదరతాః- అనేకములైన అర్ధవాదలు, ఫలములు, వాటికి 
సాధనాలు -వీటిని ప్రకాశింపచేసే వేదవాక్యాలయందు ఆసక్తి గలవారు, ౬! అర్జునా! 


వాళ్లు స్వర్గప్రాప్తి మొదలైన ఫలాలకు సాధనాలైన కర్మలకంటె వేరైనది మరేదీ లేదు అని 
చెప్పే స్వభావం గలవాళ్లు. 


42 
ఖాష్యమ్‌ 
తేచ - 
మూ. కామాత్మానః స్వర్గపరాః జన్మకర్మఫలప్రదామ్‌, 
క్రియావిశేషబహులాం భోగైశ్వర్యగతిం ప్రతి. 43 
బాలానందిని 
వాళ్లు - 
ప్ర-అ. కామేతి :- కామాత్నానః = కామస్వభావులై, స్వర్గపరాః = స్వర్లమే 


అత్యుత్తమము అనే అభిప్రాయం గలవారై, (క్రియావిశేషబహుణమ్‌ = అనేకమైన 

క్రియావిశేషాలతో కూడిన, జన్మకర్యఫలప్రదామ్‌ = జన్మ అనే కర్మఫ లాన్ని ఇచ్చే (వాచమ్‌ 

= వాక్కును), భోగైశ్వర్యగతిం ప్రతి = భో గాలయొక్క ఐశ్వర్యముయొక్క ప్రాప్తిని గూర్చి 
(ప్రవదన్తి అని పై శ్లోకంలో పదంతో అన్వయం). 

భాష్యమ్‌ 

కామాత్మానః ఇతి :- కామాత్మానః కామస్వభావాః కామవపరాః ఇత్యర్థః. 

స్వర్లపరాః స్వర్గః పరః పురుషార్ధః యేషాం తే స్వర్గపరాః స్వర్ణ(ప్రధానాః, జన్మకర్మ 

Cy 
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ఫలప్రదాం కర్మణః ఫలం కర్మల్టీఫలమ్‌, జన్మైవ కర్మఫలం జన్మకర్మఫలం, తత్‌ ప్రదదాతి 

ఇతి జన్మకర్మఫలప్రదా, తాం వాచం ప్రవదన్తి ఇతి అనుషజ్యతే. క్రియావిశేషబహులాం 

క్రియాణాం విశేషాః తే బహులాః యస్యాం వాచి తాం, స్వర్దపశుపుత్రాద్యర్థాః: యయా 

వాచా బాహుల్యేన ప్రకాశ్యన్వే భోగైశ్వర్యగతిం ప్రతి - భోగశ్చ ఐశ్వర్యం చ భోగైశ్వర్యే, 

తయోః గతిః ప్రాప్తిః భోగైశ్వర్యగతిః, తాం ప్రతి సాధనభూతాః యే క్రియావిశేషాః 

తద్భహులాం తాం వాచం ప్రవదన్తః మూఢాః సంసారే పరివర్తన్తే ఇత్యర్థః. 43 
బాలానందిని 


కామాత్మానః ఇతి :- కామాత్మానః- కామస్వభావులై, కామములందే ఆసక్తి గలవారై, 
స్వర్గమే ఉత్తమపురుషార్థము ఎవరికో వారు స్వర్గపరులు; స్వర్గమే ప్రధానం అనుకోనేవారు, 
అట్టి వారై, కర్మయొక్క ఫలం కర్మఫలం. జన్మయే కర్మఫలం జన్మకర్మఫలం. దానిని ఇచ్చే 
వాక్కును పలుకుతారు అని అన్వయం. క్రియావిశేషబహులామ్‌ - డక్రియావిశేషా లనగా 
క్రియల విశేషాలు. ఆ క్రియావిశేషాలే ఏ వాక్కులో అధికంగా ఉంటాయో, ఏ వాక్కుచేత 
స్వర్దమూ, పశువులు, పుత్రులు మొదలైన విషయాలు. అధికంగా వర్ణింపబడుతూ ఉంటాయో 
(అట్టి వాక్కును). భోగైశ్వర్యగతిం ప్రతి - భోగము, ఐశ్వర్యము - ఈ రెండింటి యొక్క 
గతిని, అనగా ప్రాప్తిని గూర్చి, సాధనాలైన ఏ క్రియావిశేషా లున్నాయో అవి అధికంగా 
ఉన్న వాక్కును పలుకుచు ఉన్న మూఢులు సంసారంలో తిరుగుతూ ఉంటారు అని 


అభిప్రాయం. 43 
భాష్యమ్‌ 
తేషాం చ 
మూ. భోగైశ్వర్యప్రసక్తానాం తయా౭_పహృతచేతసామ్‌, 
వ్యవసాయాత్నికా బుద్ధిః సమాధౌ న విధీయతే. 44 
బాలానందిని 


ప్ర.అ. తేషామితి :- తయా = ఆ పుష్పితవాక్కుచే, అపహృచేతసామ్‌ = 
అపహరించబడిన చిత్తము గలవారు, భోగైశ్వర్యప్రసక్తానామ్‌ = భోగమునందు, 
ఐశ్వర్యమునందు ఆసక్తులూ అయిన (తేషాం చ = వాళ్లయొక్క, సమాధౌ = అంతః 


కరణమునందు, వ్యవసాయాత్మికా = వ్యవసాయాత్మక మైన, బుద్ధిః = బుద్ధి, న విధీయతే 
= ఉండదు. 
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భాష్యమ్‌ 

భోగేతి :- భోగైశ్వర్య ప్రసక్తానాం - భోగః కర్తవ్యమ్‌ ఐశ్వర్యం చ ఇతి 
భోగైశ్వర్యయోః ఏవ ప్రణయవతాం తదాత్మభూతానాం, తయా (క్రియావిశేష 
బహులయా వాచా అపహృతచేతసామ్‌ ఆచ్చాదితవివేకప్రజ్ఞానాం వ్యవసాయాత్నికా 
సాంఖ్యే యోగే వా బుద్ధిః, సమాధౌ సమాధీయతే అస్మిన్‌పురుషోపభోగాయ సర్వమ్‌ 
ఇతి సమాధిః అన్తఃకరణమ్‌,బుద్ధిః,తస్మిన్‌ సమాధౌ, న విధీయతే న భవతీత్యర్థః. 44 

బాలానందిని 

భోగేతి:- భోగైశ్వర్యప్రసక్తానామ్‌ = భోగమే నా కర్తవ్యం. ఐశ్వర్యసంపాదనమే నా 
కర్తవ్యం అని భోగైశ్వర్యములయందు ఆసక్తి కలిగి పూర్తిగా భోగైశ్వర్యరూపులే అయినట్టి, 
తయా = క్రియావిశేషబహుల మైన వాక్కుచేత,అపహరించబదిన చిత్తం కల,ఆ వాక్కుచేత 
కప్పెవేయబడిన వివేకప్రజ్ఞ కల, వాళ్లకు,సాంఖ్యములో గాని,యోగంలో గాని వ్యవసాయాత్మక 
మైన బుద్ధి,పురుషుని భోగం నిమిత్తం దేనియందు సమస్తమూ ఉంచబడుతుందో అది 
“సమాధి”,అనగా అంతఃకరణం,ఆ సమాధియందు,బుద్భివిధింపబడదు,అనగా ఉండదు 
అని అర్ధం. 

వి. “సమాధిః అన్తఃకరణమ్‌'అని సమాధిశబ్లానికి అంతఃకరణం అని అర్థం చెప్పి, 
సై నున్నబుద్ధిఃఅనే పదాన్ని పునఃపరిగ్రహించి “బుద్ధిః సమాధౌ న విధీయతేఅని అర్ధం 
చెప్పబడింది. శవ 

ఖాష్యమ్‌ 

యే ఏవం వివేకబుద్ధిరహితాః తేషాం కామాత్మనామ్‌- 
మూ. తైగుణ్యవిషయా వేదా నిస్రైగుజ్యో భవార్డున, 

నిర్వన్వో నిత్యసత్త్వస్తో నిర్యోగక్షేమ ఆత్మవాన్‌. 45 

బాలానందిని 

యే ఇతి:- ఈ విధంగా ఎవక్లైతే వివేకబుద్ధిశూన్యులో అట్టి కామాత్ములకు - 

ప్ర.అ. జైగుణ్యేతి:- వేదాః = వేదాలు, తైగుణ్వ్యవిషయాః = సంసారాన్ని మాత్రమే 
ప్రకాశింపచేస్తాయి. అర్జున = అర్జునా! నిస్తెగుణ్యః = తైగుణ్యం (సంసారం)లేనివాడవుగాను, 
నిర్వ్వన్వ్వః = ద్వంద్వాలు లేనివాడవుగాను, నిత్వసత్త్వస్థః = నిత్యమూ, సత్త్వమునందే ఉన్న 
వాడవుగాను, నిర్యోగక్షేమః = యోగక్షేమాలు లేనివాడవుగాను, ఆత్మవాన్‌ =అ(ప్రమత్తుడవు 
గాను, భవ = ఉండుము. 
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త్రెగుణ్యేతి: - తైగుణ్యవిషయాః - తైగుణ్యం సంసారః విషయః ప్రకాశయితవ్య; 
యేషాం తే వేదాః తైగుణ్యవిషయాః. త్వం తు నిస్తెగుణ్యః భవ అర్జున! నిష్మామః 
భవ ఇత్యర్థః. నిర్వన్ద్వః-సుఖదుఃఖ హేతూ సప్రతిపక్షౌ పదార్థా ద్వన్వ్వశబ్దవాచ్యా, తతః 
నిర్ణతః నిద్దన్ద్వః భవ.త్వం నిత్యసత్త్వస్థః సదా సత్త్వగుణాశితః భవ. తథా నిర్యోగక్షేమః 
- అనుపాత్తస్య ఉపాదానం యోగః, ఉపాత్తస్య రక్షణం క్షేమః. యోగక్షేమప్రధానస్య 
శ్రేయసి ప్రవృత్తిః దుష్మరా ఇత్యతః నిర్యోగక్షేమః భవ. ఆత్మవాన్‌ అ(ప్రమత్తశ్చ భవ. 
ఏషః తవ ఉపదేశః స్వధర్మమ్‌ అనుతిష్టతః. 45 

బాలానందిని 

తైగుణ్యేతి:- వేదాలు(కామాత్ములకు) తైగుణ్యవిషయములు-తైగుణ్యం అనగా 
సంసారం.అదే ఏ వేదాలకు విషయమో, ప్రకాశింపచేయ దగినదో అట్టి వేదాలు తైగుణ్య 
విషయాలు-(అనగా వేదాలు సంసారానికి సంబంధించిన విషయాలను మాత్రమే బోధిస్తాయి 
అని అర్థం). అర్జునా ! నీవైతే నిస్రెగుణ్యుడవు అగుము. అనగా కామాలు లేనివాడవు అగుము 
అని అర్థం. నిర్ద్వన్వః- సుఖదుఃఖాలకు హేతువు లైన,పరస్పరవిరుద్దా లైన పదార్థాలు ద్వంద్వ 
శబ్దంచేత చెప్పబడతాయి. (శీతోష్టాదులు). అలాంటి ద్వంద్వములను దాటినవాడవు అగుము. 
నువ్వు ఎల్లప్పుడు సత్త్వగుణాన్ని ఆశ్రయించి ఉండుము. అట్లే నిర్యోగక్షేముడవుగా ఉండుము. 
సంపాదించనిదానిని సంపాదించడం యోగం,సంపాదించినదానిని రక్షించడం క్షేమం. యోగ 
క్షేమాలే ప్రధానంగా కలవాడు శ్రేయస్సు విషయంలో ప్రవర్తించడం చాలా కష్టమైన పని. 
అందువల్ల నిర్యోగక్షేముడవు(యోగక్షేమాలను దాటినవాడవు)అగుము. ఆత్మవంతుడవుగా, 
అనగా ఏమరిపాటు లేనివాడవుగా ఉండుము. స్వధర్మాన్ని ఆచరిస్తూన్న నీకు ఉపదేశించవలసి 
నది ఇదే.(నువ్వు ముముక్షువు కావలసిన పని లేద్యుస్వధర్మాచరణం చేస్తున్నప్పుడు కూడ 
నువ్వు ఈ విధంగా ఉండాలి అని భావం). 45 


భాష్యమ్‌ 
సర్వేషు వేదోక్తేషు కర్మసు యాని అనన్హాని ఫలాని తాని నాపేక్ష్యన్తే చేత్‌ 
కిమర్థం తాని ఈశ్వరాయ ఇతి అనుష్టీయన్తే ఇతి ఉచ్యతే శృణు- 
మూ. యావానర్థ ఉదపానే సర్వతఃసంఫప్షుతోదకే, 
తావాన్‌ సర్వేషు వేదేషు బ్రాహ్మణస్య విజానతః. 46 
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సర్వేష్వితి:- వేదం బోధించే అన్ని కర్మలలో ఉన్న అనంత మైన ఫలాలు అపేక్షించ 
బడకపోయిన ట్లయితే,వాటిని ఈశ్వరుని కోసం అని మాత్రం ఆచరించడం ఎందుకు అని 
ప్రశ్నిస్తే చెపుతున్నాం,విను - 

యావానితి:- ఉదపానే = కూపాదిక మైన ఉదకం లభించే స్థానంలో, యావాన్‌ 
= ఎంత, అర్థః = ప్రయోజనం లభిస్తుందో,సర్వతః సంఫ్లతోదకే = అంతటా ప్రవహిస్తున్న 
ఉదకం గల విశాల మైన ఉదకస్థానంలో, తావాన్‌ = అంత ప్రయోజనమూ కూడ లభిస్తుంది. 
ఇట్లే సర్వేషు = సమస్తమైన, వేదేషు = వేదాలలో (వేదోక్తకర్మలలో), అర్ధః = ఏ ప్రయోజనం 
లభిస్తుందో,తావాన్‌ =అంత ప్రయోజనం,విజానతః = పరమార్ధతత్త్వం తెలుసుకొన్న, 
(బ్రాహ్మణస్య = (బ్రాహ్మణునకు (సంన్యాసికి), లభిస్తుంది. 

భాష్యమ్‌ 

యావానితి:- యథా లోకే కూపతడాకాద్యనేకస్మిన్‌ ఉదపానే,పరిచ్చిన్న్నోదకే, 
యావాన్‌ యత్పరిమాణ:ః స్నానపానాదిః అర్థః ఫలం ప్రయోజనం సః సర్వః అర్థః 
సర్వతఃసంప్లుతోదకే తావానేవ సంపద్యతే. తత్ర అన్తర్భవతి ఇత్యర్థః, ఏవం తావాన్‌ 
తత్పరిమాణః ఏవ సంపద్యతే సర్వేషు వేదేషు వేదోక్తేషు కర్మసు యః అర్ధః యత్‌ 
కర్మఫలమ్‌,సః అర్థం బ్రాహ్మణస్య సంన్యాసినః పరమార్థతత్త్వం విజానతః యః అర్థః 
విజ్ఞానఫలం సర్వతః సంఫ్నతోదకస్థానీయం తస్మిన్‌ తావానేవ సంపద్యతే. తతైవ 
అన్తర్భవతి ఇత్యర్థః. “సర్వం తత్‌ అభిసమేతి యత్‌ కిం చ ప్రజాః సాధు కుర్వన్తి 
యస్తద్వేద యత్‌ స వేద”(ఛా. ఉ. 4. 1.4) ఇతి (శుతేః. “సర్వం కర్మాఖిలమ్‌”(4. 33)ఇతి 
చ వక్ష్యతి. తస్మాత్‌ ప్రాక్‌ జ్ఞాననిష్టాధికారప్రాప్తేః కర్మణి అధికృతేన కూపతడాగాద్యర్థ 
స్థానీయమ్‌ అపి కర్మ కర్తవ్యమ్‌. 46 
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యావానితి:- లోకంలో,పరిమిత మైన ఉదకం గల నుయ్యి, చెరువు మొదలైన 
అనేక ఉదపానాలలో(జలస్థానాలలో)ఎంత న్నానపానాదిక మైన ప్రయోజనం లభిస్తుందో 
అంత (ప్రయోజనమే (ప్రయోజనమూ కూడ)ఏ విధంగా అంతటా పొంగి పొరలుతూన్న 
జలం గల ఉదకస్థానంలో పాొందబడుతుందో,అనగా ఆ ప్రయోజనం దీనిలో 
అంతర్భవిస్తుందో (ఇమిడిపోతుందో)అదే విధంగా, అంత పరిమాణంకలదే సమకూరు 
తుంది. (దీనికే వివరణం)-అన్ని వేదాలలో,అనగా వేదోక్త కర్మలలో ఏ ప్రయోజనం, ఏ 
కర్మఫలం, ఉన్నదో అది పరమార్ధం తెలిసిన బ్రాహ్మణునకు,అనగా సంన్యాసికి,లభించే, 
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సర్వతఃసంప్లతోదకం వంటి ఏ విజ్ఞానఫలం ఉన్నదో,దానిలో, అంతయే సంపన్నం అవుతుంది. 
దానిలోనే అంతర్గతం అవుతుంది అని భావం. 


వి. “యథా లోకే...ఏవం తావాన్‌ తావత్పరిమాణ ఏవ సంపద్యతే”అనేది ఒక 
పెద్ద వాక్యం. మొదటి వాక్యంలో భాగమైన “ఏవం తావాంస్తత్సరిమాణ ఏవ సంపద్యతే” 
అనే సంగ్రహవాక్యానికి వివరణం. “బ్రాహ్మణస్య'అనే పదానికి “సంన్యాసినఐఅని అర్థం 
చెప్పబడింది. జ్ఞానియె సర్వకర్మలను విడిచిపెట్టినా కూడ వాని జ్ఞానఫలంలో సర్వకర్మఫలం, 
సంఫ్నుతోదకంలో కూపతటాకాదిలభ్యఫలం అంతర్గతం అయినట్లు, అంతర్గతం అవుతుంది 
అని 'ప్రకృతార్ధాన్ని సమర్ధించదానికి ఈ అర్ధం చెప్పబడింది. 


సర్వమితి: “సర్వం...వేద”(ఎవడు బ్రహ్మను తెలుసుకుంటాడో అతడు, ప్రజలు 
చేసేసకల సాధుకర్మల ఫలాన్నీ పొందుతాడు,రైక్వుడు ఏ వస్తువును బ్రహ్మను, తెలుసుకొన్నాడో 
దానినే తెలుసుకోవాలి)అను శ్రుతి సకలకర్మఫలము జ్ఞానఫలంలో అంతర్గతం అవుతున్న 
దని చెప్పుచున్నది. “సర్వం కర్మాఖిలమ్‌”అని కూడ (భగవంతుడే)చెప్పనున్నాడు. అందువల్ల 
జ్ఞాననిష్టయందు అధికారం లభించడానికి పూర్వం కర్మలలో అధికారం ఉన్నవాడు 
కూప-తడాకాదుల ప్రయోజనం వంటి ప్రయోజనాన్ని మాత్రమే ఇచ్చేదయినా కూడ కర్మను 
ఆచరించాలి. 

భా.అ.ప్ర: ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు “బ్రాహ్మణస్య'అనేదానికి 'వైదికస్య'(వేదాధ్య 
యనం చేసినవానియొక్కఅని అర్ధం చెప్పారు.కాని ఇక్కడ “విజానతః'అని విశేషణం ఉండడం 
వల్ల బ్రహ్మజ్ఞాని యైన సంన్యాసి అనే అర్ధమే యుక్తం. “వేదవాదరతాః పార్థాఇత్యాది 
వాక్యాలచేత కేవలవేదవేత్తలు (బ్రహ్మవేత్తలు కాజాల రని సూచించబడినది కదా? బ్రాహ్మణ 
శబ్దానికి “బ్రహ్మ అనితి'అని వేదాంతదేశికులు చెప్పిన వ్యత్పత్తి కూడ యుక్తం కాదు. శకం 
ధ్వాదిగణంలో చేర్చి “బ్రహ్మన్‌ అన్‌” అన్నప్పుడు పరరూపం చేయడానికీ ప్రజ్ఞాదిగణంలో 
చేర్చి “అణ్‌ొ'ప్రత్యయం చేయడానికీ తగిన ప్రమాణం లేదు. ప్రసిద్దప్రయోగం గల పదాలను 
ఆకృతిగణాలలో చేర్చాలి గాని ఏదో విధంగా మన కిష్టమైన పదం సాధించడానికి ఆకృతి 
గణాలలో చేర్చడం యుక్తం కాదు. అంతే కాక “బ్రహ్మ అనితి”అను వ్యుత్పత్తి చెప్పినప్పుడు 
“కర్మణ్యణొవచ్చి “బ్రహ్మాణః” అను రూపం కావలసి ఉంటుంది. (భా.అ. ప్ర. పే. 78). ఇక్కడ 
శ్రీరామానుజాచార్యులు ఇంకా ఇలా అన్నారు-“వేదంలో చెప్పబడినది అంతా అందరికీ 
గ్రాహ్యం కాదు.అందరికోసము నిర్మించబడినదై అన్ని వైపులా పొర్తుతూన్న ఉదపానంలో, 
దప్పిక కలవానికి ఎంత ప్రయోజనమో అంత పానీయమే. వానిచేత గ్రహించబడుతుంది. 
కాని అంతా ఏ విధంగా గ్రహించబడదో అట్లే అన్ని వేదాలలోను “బ్రాహ్మణస్య విజానతః" 
ముముక్లు వైన వైదికునికి ఏది మోక్షసాధనమో అది మాత్రమే (గ్రహించబడుతుంది కొని 
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ఇతర మైనది (గ్రహించబడదూ. ఇది అయుక్తం. “సర్వత:సంప్పుతోదకిశబ్దం నుండి “అందరి 
కోసం ఏర్పరచబడిన”అనే అర్థం లభించదు.కూపాదికం స్నానాదికమైన ఏదో కొన్ని ప్రయోజ 
నాల కోసమే నిర్మించబడుతుంది కాని అది సర్వార్ధపరికల్పితం కాదు కూడ. స్రీ పశ్వాదులు 
కావా లనుకొనేవానికి కూపాదులవల్ల ప్రయోజనం ఏదీ ఉండదు కదా?సర్వశబ్ఞార్థానికి 
సంకోచం చేయడం న్యాయం కూడ కాదు.ఎంత ప్రయోజనమో అంతే వానిచేత గ్రహించ 
బడుతుంది అనడం కూడ యుక్తం కాదు. గ్రహించబడేది జలమే కాని ప్రయోజనం కాదు 
కదా? అర్థశబ్దం ప్రయోజనం అనే అర్థాన్నే బోధిస్తుంది కాని జలం అనే అర్థాన్ని బోధించదు. 
ఎంత అర్థంచేత,జలంచేత, ప్రయోజనమో అంతే జలం వానిచేత గ్రహించబడుతుంది అనడం 
యుక్తం.నేను అలాగే అన్నాను అనడం కూడ కుదరదు;అక్కడ 'యావాన్‌”అని ప్రథమాంత 
పదం ఉంది కదా?'తేనోఉపాదీయతే'అని కర్మను, క్రియను రెండింటినీ మూలంలో లేనివాటిని 
కల్పించడం జరిగింది కదా?'దప్పికొన్నవానికి'అని సంకోచించడం కూడ యుక్తం కాదు. 
స్నానం చెయ్యాలనుకొనేవాళ్లవంటివారు కూడ ఉంటారుకదా?'పిపాసోఃఅనేది కేవలం 
ఉదాహరణం కోసం చూపబడింది అని అంటే ఉద్యానానికి నీరు పెట్టదలచుకొనేవాడు 
మొదలైనవాళ్లను కూడ (గ్రహించాలి.అది మాకిష్టమే అనడం కుదరదు.అలాంటి వానికి 
మొత్తం కూపజలంతో ప్రయోజనం ఉంటుంది. అలాంటివాడు అంతమాత్రమే గ్రహిస్తాడు 
మొత్తం గ్రహించడు అని చెప్పడం కుదరదు. 


బ్రాహ్మణశబ్బానికి వైదికుడు అనే అర్ధం చెప్పకూడదు అని వెనుకనే చెప్పి ఉన్నాం. 
“విజానతఃఅనే శబ్దానికి కూడ ముముక్షువు అనే అర్థం లభించదు. ఎందువల్ల ననగా వేదవా 
దరతులైన వైదికులలో చాలామంది కామాత్ములే కనబడుతున్నారు. “వైదికుడు” “అథాతో 
ధర్మ్శజిజ్ఞాసా* అంటూ కర్మాచరణమునందే ప్రవర్తిస్తాడు గాని వానికి ముముక్షుత్వం ఉండదు. 
“తైగుణ్యవిషయా వేదా నిస్రెగుడ్యో భవార్డునెఅని అంటూ భగవంతుడే వైదికత్వం కామహేతు 
వని దూషించి ఉన్నాడు. ముముక్షుత్వం అనేది నిస్మామునికే ఉంటుంది. నిష్మాము డైతే 
అతడు వైదికుడు కాడు;అతడు వేదాంతియే అని సిద్ధాంతం. 


-ఎవ దైతే విశేషించి ఆత్మతత్త్వాన్ని తెలుసుకుంటాడో వానినే “విజానన్‌”అని అంటారు. 
అలాంటివాడు ముక్తుడే.ఇక వానికి ముముక్షుత్వం ఏమిటి?నిత్యముక్తు లైన అనంత - 
గరుడాదులు, ఈశ్వరుడు “జానన్తః అని నీవు కూడ అనవు కదా?మరాక విషయం వ 
మనగా - ముముక్షువులకు మాత్రమే జ్ఞానానికి అధికారం ఉంటుంది. ముముక్షువు వేదాంత 
శవణాదికం చేసి ఆత్మను బాగా తెలుసుకొంటాడు గాన విజానత్త్వం ముముక్షుత్వం ఎలా 
అవుతుంది? ముముక్షుత్వం తరువాత లభించేది కదా విజ్ఞానం?“యదేవ మోక్షసాధనం 
తదేవ ఉపాదేయమ్‌”అనే వాక్యం మూలంలో లేనిది కల్పించబడింది అందుచేత అది పూర్తిగా 
అ(ప్రమాణం. 
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మోక్షసాధన మైన జ్ఞానం వేదాంతాలలో మాత్రమే వినబడుతుంది గాన “వేదాలలో 
మోక్షసాధనం'అని చెప్పడం కూడ అయుక్తమే. ధర్మాదిసాధన మైన యజ్ఞాదికం వలె మోక్ష 
సాధనం కూడ వేదాలలోనే ఉంటే వేదాంతశ్రవణం వ్యర్థం అవుతుంది. పూర్వమీమాంస, ఉత్తర 
మీమాంస అంటూ రెండు శాస్త్రాలను కల్పించడం అయుక్తం అవుతుంది. సర్వశబ్దస్వారస్యాన్ని 
పట్టి ఉపనిషత్తులు కూడ వేదాలే అనడం యుక్తం కాదు. “తైగుణ్యవిషయా వేదాః” అని 
భగవంతుడే అన్నాడు. ఉపనిషత్తులు సత్త్వాదిగుణాతీతమైన బ్రహ్మను (ప్రతిపాదిస్తాయి కదా? 


(భా.అ.ప్ర.పే.80,81) 46 
భాష్యమ్‌ 
తవ చ - 
మూ. కర్మణ్యేవాధికారస్తే మా ఫలేషు కదాచన, 
మా కర్మఫలహేతుర్భూర్మా తే సంగో౭_స్వ్వకర్మణి. 47 
బాలానందిని 
తవేతి:- నీకైతే - 


ప్ర.అ. కర్మజీతి:- తే = నీకు, కర్మణ్యేవ = కర్మయందే, అధికారః =అధికారము, 
ఫలేషు = ఫలాల విషయంలో, కదాచన = ఎన్నడూ కూడ, మా = లేకుండుగాక, కర్మఫల 
హేతుః = కర్మఫలాలకు కారణం, మా భూః = కాకుందువు గాక. తే = నీకు, అకర్మణి = 
కర్మ చేయకపోవడం విషయంలో కూడ, సంగః = ఆసక్తి, మాస్తు = లేకుండుగాక. 

భాష్యమ్‌ 

కర్మణీతి:- కర్మణ్యేవ అధికారః,న జ్ఞాననిష్టాయాం,తే తవ-తత్ర చ కర్మ 
కుర్వతః మా ఫలేషు అధికారః అస్తు,కర్మఫలతృష్ణా మా భూత్‌ కదాచన, కస్యాం 
చిదప్యవస్థాయామ్‌ ఇత్యర్థః.యదా కర్మఫలే తృష్టా తే స్యాత్‌ తదా కర్మఫలప్రాప్తేః 
హేతుః స్యాఖఏవం మా కర్మఫలహేతుః భూః. యదా హి కర్మపలతృష్టాప్రయుక్తః 
కర్మణి ప్రవర్తతే తదా కర్మ ఫలస్వ్యైవ జన్మనో హేతుః భవేత్‌.యది కర్మఫలం నేష్యతే 
కిం కర్మణా దుఃఖరూపేణ ఇతి,మా,తే తవ, సంగః అస్తు అకర్మణి,అకరణే ప్రీతిః 
మా భూత్‌. 47 

బాలానందిని 


కర్మణీతి:- నీకు కర్మయండే అధికారం కాని జ్ఞాననిష్టలో ఆధికారం లేదు. అలాం 
టప్పుడు నువ్వు కర్మలు చేస్తూన్నా కూడ,నీకు ఏ అవస్థలోనూ క*డ ఫలాల విషయంలో 
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అధికారం లేకుండుగాక; అనగా పలాల విషయంలో ఆసక్తి లేకుండుగాక. కర్మఫలాలమీద 
ఆశ ఉంటే అప్పుడు నువ్వు కర్మఫలాలు లభించడానికి కారణం అవుతావు; ఈ విధంగా 
కర్మఫలకారణం కావద్దు. ఎప్పుడైతే(మానవుడు)కర్మఫలమునందు ఆశచేత (్రేరితుడై కర్మలో 
ప్రవర్తిస్తాడో అప్పుడు కర్మఫలమైన జన్మకు హేతువు అవుతాడు. కర్మఫలం కావాలని అనుకొన 
నప్పుడు దుఃఖరూపమైన ఈ కర్మ చేయడం ఎందుకు అనుకొని నీకు, అకర్మయందు, 
కర్మలను ఆచరించకపోవడమునందు, నంగం,ట్రీతి,లేకుండుగాక. (అలా అనుకొని 
కర్మాచరణం మానకూడదు అని భావం). 


భా.అ.ప్ర.:- ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు “ఫలస్య-ఆకలి తొలగడం మొదలైన 
డానికి,నీవు హేతువు కాకూడదు”అని (వ్రాశారు.అది అయుక్తం. ఎందువల్ల ననగా భోజనాది 
కర్మలు కర్మలు కావు;అకలి తగ్గడం మొదలైనది ఫేలమూ కాదు. ఏ శాస్త్రమూ కూడ 
ఎవనికీ కూడ భోజనాదికర్మలను విధించడం లేదు కదా?అలాంటిదేదైనా ఉంటే నీకు 
భోజనాదికర్మయందే అధికారం అని చెప్పడానికి అవకాశం ఉందేది.రాత్రిభోజనం, 
ఉపవాసానంతరపారణం మొదలైన వైతే నిత్యనైమిత్తికకర్మాంగాలే గాన వాటి విషయంలో 
స్వతంత్రంగా విధి ఉండదు. ఇక్కడ చెప్పిన కర్మఫలం క్షున్నివృత్తి మొదలైనది మాత్రమే 
అయితే భోక్తకు దానియందు సంగం లేకుండా ఎలా ఉంటుంది?యజ్ఞాదికర్మలవల్ల కలిగే 
స్వర్గాదిఫల మైతే ఎప్పుడో కాలాంతరంలో లభిస్తుంది గాన దాని విషయంలో పురుషుడు 
సంగం త్యజించకలుగుతాడు. ఫలంమీద కోరిక లేకుండా యజ్ఞాదులు చేస్తే చేయవచ్చును; 
ఆకలికొన్నవాడు క్షున్నివృత్తిని అపేక్షించకుండా భోజనంలో ఎందుకు (ప్రవర్తిస్తాడు? అలా 
కాకపోతే ఆకలి లేనివాడు భోజనానికి సిద్ధపడాలి. ఆకలి, దప్పిక మొదలైనవి ప్రాణధర్మాలు, 
భోజనాదులు శరీరధర్మాలు అని అనుసంధానం చేసుకొంటూండాలి అనేది జ్ఞాననిష్ట (క్రిందకే 
వస్తుంది;అలా మననం చేయడం వికారరహిత మైన ఆత్మను చూడడానికి హేతువు కదా?అట్లే 
“కర్మకీ,ఫలానికీ కూడ హేతువు అవకుము”అని శ్రీరామానుజుచార్యులు చెప్పినది కూడ 
ఆయుక్తమే. “కర్మణ్యే వాధికారః అని నువ్వు కర్మకు హేతువుగా ఉండుము చెప్పబడింది 
కదా? 

నేను కర్తను అని అనుసంధానం చేసికొనకుండా ఉండడమే కర్మాహేతుత్వం అనగా 
అని వేదాంతదేశికులు చెప్పినది కూడ అయుక్తమే. కర్తృత్వానభిసంధానం ఫలానికి మాత్రమే 
హేతువు కాకుండా ఉంటుంది. నేను కర్తను అని ఎవుడు అనుకొంటాడో అతడే ఫలాన్ని 
గూర్చి ఆలోచిస్తాడు కదా? ఫలానికి హేతువు కాకపోతే ఫలమే ఏ విధంగా ఉత్పన్నం 
కాదో కర్మాహేతు వైతే కర్మయే జరగదు కదా? (భా. అ. ప్ర. పే. 82) 47 


భాష్యమ్‌ 
యది కర్మఫలప్రయుక్తేన న కర్తవ్యం కర్మ కథం తర్జి కర్తవ్యమ్‌ ఇతి? ఉచ్యతే- 
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మూ. యోగస్థః కురు కర్మాణి సంగం త్యక్త్వా ధనంజయ, 
సిద్ధ్వసిద్దోః సమో భూత్వా సమత్వం యోగ ఉచ్యతే. 48 
బాలానందిని 
యదీతి: - కర్మపలంచే పేరితుడై (కర్మఫలంకోసం)కర్మ చేయగూడదు అన్న ట్లయితే 
యురీ ఎట్లు చెయ్యాలి? చెప్పబడుచున్నది - 
ప్ర.అ. యోగస్థః ఇతి:- ధనంజయ = అర్జునా! సంగమ్‌ = ఆసక్తిని,త్యక్వ్వా = 
విడచి, సిద్ధ్వసిద్ద్వోః = సిద్ధియందు, అసిద్ధియందూ కూడ, సమః భూత్వా = సముడవై, 
యోగస్థః = యోగములో ఉన్నవాడవై, కర్మాణి = కర్మలను, కురు = చేయుము. సమత్వమ్‌ 
సమంగా ఉండడమే, యోగః ఇతి = యోగం అని, ఉచ్యతే = చెప్పబడుచున్నది. 
భాష్యమ్‌ 
యోగస్థః ఇతి:- యోగస్థః సన్‌ కురు కర్మాణి, కేవలమ్‌ ఈశ్వరార్థమ్‌, తత్రాపి 
ఈశ్వరః మే తుష్యతామ్‌ ఇతి సంగం త్యక్త్వా, ధనంజయ,ఫలతృష్టాశూన్యేన క్రియమాణే 
శక్షర్మణి సత్త్వశుద్దిజా, జ్ఞానప్రాప్తిలక్షణా సిద్ధిః, తద్విపర్యయజా అసిద్ధి; తయోః సిద్ధ్య 
కద్ష్యోః అపి సమః తుల్యః భూత్వా కురు కర్మాణి. కః అసౌ యోగః యత్రస్థః కురు 
ఇతి ఉక్తమ్‌?ఇదమేవ తత్‌ సిద్ధ్వసిద్య్వోః సమత్వం యోగః ఉచ్యతే. 48 
బాలానందిని 


యోగస్థః ఇతి:- అర్జునా ! యోగంలో ఉన్నవాడవై,కేవలం ఈశ్వరునికొరకై, అందు 
లోనూ కూడ నా విషయంలో ఈశ్వరుడు సంతోషించాలి అనే సంగాన్ని కూడ విడచి,కర్మలు 
చేయుము.ఫలమునందు ఆసక్తి లేకుండా కర్మ చేస్తూండగా అంతఃకరణశుద్ధివల్ల కలిగే 
జ్ఞూనప్రాప్తి రూప మైనది సిద్ధిఅందుకు విపరీతమైన స్వరూపం గలది అసిద్ధి. ఈ సిద్ధి - 
-ఖసిద్ధులు రెండింటి విషయంలోను సముడవుగా ఉంటూ కర్మలు చెయ్యుము. దేనిలో నిలచి 
శ్రర్మలు చెయ్యి అని చెప్పబడిందో ఆ యోగం ఏది?సిద్ధి-అసిద్ధుల విషయంలో సమంగా 
డండడం అనేది యోగం అని చెప్పబడుతూన్నది. 


భా.అ.ప్ర. ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు - సంగం త్యక్త్వా అనగా రాజ్యమూ, 
ఖంధువులూ మొదలైన వాటి విషయంలో సంగం విడచి,వాటిలో అంతర్గతమైన విజయాది 
$ద్ద్యసిద్ధులలో సముడవై అని వ్యాఖ్యానించారు. అది అర్థరహితం. రాజ్యాదిఫలసంగం విడిచి 
"ఘెట్టాలి అనేది “మా ఫలేషు కదాచన” అనేదానిచేతనే చెప్పబడింది. బంధువులు మొదలైన 
వారియందు సంగాన్ని విడిచిపెట్టాలి అనే విషయం*“అశోచ్యాన్‌” ఇత్యాదికంతో ప్రారంభించి 
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“న త్వం శోచితుమర్హసి”అనే వరకు ఉన్న గ్రంథంచేత ప్రతిపాదించబడింది. ప్రధానమైన 
ఫలముయొక్క సిద్ధ్యసిద్ధుల విషయంలో సమత్వం అనే అర్థం కాదని తదంతర్భూతవిజయాది 
సిద్ధ్వసిద్ధులలో సమత్వం అనే అర్ధం చెప్పడం అయుక్తం. ప్రధానఫలసిద్ద్యసిద్ద్భుల విషయంలో 
సమత్వం ఇంతకు ముందుకు చెప్పబడలేదు కదా. “సుఖదుఃఖే సమే కృత్వా” అనే శ్లోకంలో 
జయాపజయసమత్వం చెప్పబడే ఉంది. (భా. అ.ప్ర. పే. 83) 48 
భాష్యమ్‌ 

యత్సునః సమత్వబుద్ధియుక్తమ్‌ ఈశ్వరారాధనార్ధం కర్మ ఏతస్మాత్‌ కర్మణః 
మూ. దూరేణ హ్యవరం కర్మ బుద్ధియోగాద్ధనంజయ, 

బుద్దా శరణమన్న్విచ్చ కృపణాః ఫలహేతవః. 49 

బాలానందిని 

యత్చునరితి:- ఈశ్వరారాధనకోసం చేయబడే,సమత్వబుద్దియుక్త మైన ఏ కర్మ 
ఉన్నదో ఈ కర్మకంటె - 

ప్ర.అ. దూరేణేతి:- ధనంజయ = అర్జునా!కర్మ = ఫలాపేక్షతో చేసే కర్మ, బుద్ది 
యోగాత్‌ = సముత్వబుద్ధితో కూడిన కర్మకంటె,దూరేణ = చాలాదూరంచేత, అవరమ్‌ = 
తక్కువది, నీచ మైనది. బుద్దా = బుద్ధియందు, శరణమ్‌ = రక్షణమును, అన్విచ్చ = 
ప్రార్థించుము. కృపణాః = ఫలమునందు ఆసక్తి గలవారు, ఫలహేతవః = ఫలానికి హేతువు 
లవుతారు. 

ఖాష్యమ్‌ 

దూరేణేతి:- దూరేణ అతివిప్రకర్షేణ,హి అవరం నికృష్ణం,కర్మ ఫలార్థినా 
క్రియమాణం, బుద్ధియోగాత్‌ సమత్వబుద్ధియుక్తాత్‌ కర్మణః జన్మమరణాది హేతుత్వాత్‌, 
ధనంజయ. యతః ఏవం, యోగవిషయాయాం బుద్దా,తత్పరిపాకజాయాం వా సాంఖ్య 
బుద్దౌ,శరణమ్‌ ఆశ్రయమ్‌ అభయప్రాప్తికారణమ్‌, అన్విచ్చ ప్రార్థయస్వ్య పరమార్థ 
జ్ఞానశరణః భవ ఇత్యర్థః యతః అవరం కర్మ కుర్వాణాః, కృపణాః దీనాః, ఫలహేతవః 
ఫలతృష్టాప్రయుక్తాః సన్తః “యో వా వీతదక్షరం గార్యవిదిత్వాస్మాల్లోకాత్రైతి స 
కృపణః”(బృ. ఉ. 3.8. 10)ఇతి (శుతేః. 49 

బాలానందిని 

దూరేణేతి:- అర్జునా ! ఫలం కావాలనుకొనేవాడు చేసే కర్మ బుద్ధియోగంకంటె,అనగా 

సమత్వబుద్ధితో చేసే కర్మకంటె,చాల నికృష్ణ మైనది. అందువల్ల బుద్ధియందు,అనగా యోగ 
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విషయమైన బుద్ధియందు,లేదాయోగవిషయబుద్ధి పరిపాకం చెందగా కలిగే సాంఖ్యబుద్ది 
యందు, శరణమును అభయపప్రాప్తికి కారణమైన ఆశ్రయాన్ని ప్రార్థించుము. పరమార్ధజ్ఞానమే 
శరణము అని నమ్ముకొనుము అని అర్థం. ఎందువల్ల ననగా-నికృష్ణమైన కర్మ చేసే దీనులు, 
ఫలమునందు ఆసక్తిచేత డ్రేరేపించబడినవారై, ఫలానికి హేతువు అవుతారు. “యో 
వా...కృపణఃొ (గారీ! ఈ ఆత్మను తెలుసుకొనకుండా ఎవడైతే ఈ లోకంనుంచి వెళ్లిపోతాడో 
అతడు కృపణుడు,దీనుడు)అని (శ్రుతి చెపుతూన్నది. 

భా.అ.ప్ర.: ఇక్కడ “బుద్ధియోగాత్‌'అనే పదానికి “బుద్ధియోగంతో కూడిన కర్మకంటె” 
అని శ్రీరామానుజాచార్యులు అర్ధం చెప్పగా “జహల్లక్షణచేత ఈ అర్థం చెప్పాలి”అని వేదాంత 
దేశికులు ఇందుకు ఉపపత్తి చెప్పారు. ఇద్దరు చెప్పినదీ అయుక్తమే. లక్షణను ఆశ్రయించడం 
దుష్ట మైనది. “బుద్ధియుక్తాత్‌'అను అర్ధమే సరిపోతూన్నప్పుడు 'బుద్ధియోగయుక్తాత్‌'అని చెప్పడం 


అనవాళ్యకం కూడ. (భా. అ._ ప్ర. పే. 84). 49 
భాష్యమ్‌ 
సమత్వబుద్ధియుక్తః సన్‌ స్వధర్మమ్‌ అనుతిష్టన్‌ యత్‌ ఫలం ప్రాష్నోతి తత్‌ 
శృణు జా ॥ 
మూ. బుద్దియుక్తో జహాతీహ ఉభే సుకృతదుష్కృతే, 
తస్మాద్యోగాయ యుజ్యస్వ యోగః కర్మసు కౌశలమ్‌. 50 
బాలానందిని 


సమత్వేతి : సమత్వబుద్ధితో కూడినవాడై స్వధర్మాన్ని అనుష్టించేవాడు ఏ ఫలాన్ని 
పొందుతాడో అది వినుము- 

ప్ర.అ. బుద్ధీతి:- బుద్ధియుక్తః = సమత్వబుద్ధితో కూడినవాడు, సుకృతదుష్కృతే 
= పుణ్యపాపములను, ఉభే = రెండింటినీ, ఇహ = ఇక్కడనే, జహాతి = విడచును. తస్మాత్‌ 
= ఆ కారణంవలన, యోగాయ = బుద్ధియోగానికి, యుజ్యస్వ = సంబంధించి ఉండుము. 
కర్మసు = కర్మలయందు, కౌశలమ్‌ = నేర్పు, యోగః = యోగ మని చెప్పబడుచున్నది. 

భాష్యమ్‌ 

బుద్ధీతి: - బుద్ధియుక్తః సమత్వవిషయయా బుద్దా యుక్తః బుద్ధియుక్తః, జహాతి 
పరిత్యజతి,ఇహ అస్మిన్‌ లోకే,ఉభే సుకృత-దుష్కుతే పుణ్యపాపే,సత్త్వశుద్దిజ్ఞానప్రాప్తి 
ద్వారేణ యతః తస్మాత్‌ సమత్వబుద్ధియోగాయ యుజ్యస్వ ఘటస్వ. యోగో హి కర్మసు 
కౌశలం స్వధర్మాఖ్యేషు కర్మసు వర్తమానస్య యా సిద్ద్వసిద్దోః: సమత్వబుద్ధిః ఈశ్వరార్పిత 
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చేతస్తయా, తత్‌ కౌశలం కుశలభావః. తద్ది కౌశలం యద్‌ బన స్వభావాన్యపి కర్మాణి 
'సమత్వబుద్ద్వా స్వభావాత్‌ నివర్తన్తే. తస్మాత్‌ సమత్వబుద్ధియుక్తో భవ త్వమ్‌. 50. 


బాలానందిని 


బుద్ధీతి:- సమత్వం విషయంగా గల బుద్ధితో(సమబుద్ధితో) కూడినవాడు, జహాతి 
= పరిత్యజిస్తాడు.ఇహ = ఈ లోకంలో,పుణ్యపాపాలను రెండింటినీ కూడా అంతఃకరణ 
ద్వారా. జ్ఞానం పొందడం ద్వారా. అందువలన సమత్వబుద్ధియోగంకొరకు ప్రయత్నించుము. 
కర్మలయందు నేర్పే యోగము. స్వధర్మము లని చెప్పబడే కర్మలను ఆచరిస్తూన్నవానికి, 
అతడు తన మనస్సును ఈశ్వరునియందు అర్పించి ఉండడంచేత, సిద్ధ్యసిద్దుల విషయంలో 
ఏ సమత్వబుద్ధి ఉంటుందో అదే కౌశలం (నేర్పు). సహజంగా బంధం కలిగించే వయినా 
కర్మలు, సమత్వబుద్ధిచేత, తమ స్వభావాన్ని విడిచిపెట్టివేస్తాయి అంటే అదే కదా కౌశలం! 
అందువల్ల నువ్వు సమత్వబుద్ధితో కూడినవాడవు అగుము. 

భా.అ.ప్ర.:- “బుద్ధియోగయుక్తుడు అనే యోగం బుద్ధియోగం.కౌశలం అనగా 
చాల సామర్ధ్యం. చాల సామర్ధ్యంచేత సాధించదగినది అని అర్ధం” అని శ్రీరామానుజాచార్యులు 
ఇక్కడ వ్రాసినది అయుక్తం. “బుద్ది శబ్దానికి బుద్ధియోగం అనే అర్ధం లేదు. ప్రకృతయోగం 
కర్మయోగం. అందుచేత కర్మయోగం బుద్ధియోగశబ్దంచేత చెప్పబడదు కదా? '“బుద్ధిశబ్దం 
“జ్ఞాని శబ్దానికి పర్యాయం. అందుచేత బుద్ధియోగం అనగా జ్ఞానయోగం అనే అర్ధం మాత్రమే 
లభిస్తుంది.వెనుకటి శ్లోకంలో “బుద్ధియోగిశబ్దం ఉన్నది గాన ఈ శ్లోకంలోని “బుద్ధిశబ్దం 
బుద్ధియోగం అనే అర్థాన్ని బోధిస్తుంది అనడానికి కూడ వీలు లేదు.అక్కడ కూడ “బుద్ధి 
యుక్తాత్‌'అనే అర్థమే సిద్ధాంతీకరించబడింది. “యోగః కౌశలమ్‌'అనే పదాలకు స్వారసికంగా 
సామానాధికరణ్యం కనబడుతూందడగా దాన్ని విరిచి 'కౌశలసాధ్యమైనది"అని లాక్షణికార్థం 


చెప్పడానికి తగిన ప్రమాణం ఏదీ లేదు(భా. అ. (ప్ర. పే. 84) . 50 
భాష్యమ్‌ 
యస్మాత్‌ - 
మూ. కర్మజం బుద్ధియుక్తా హి ఫలం త్యక్త్వా మనీషిణః, 
జన్మబన్థవినిర్ముక్తాః పదం గచ్చన్యనామయమ్‌. 51 
ఖాలానందిని 


యస్మాదితి - ఎందువల్ల ననగా (యోగాయ యుజ్యస్వ”అని ఎందువల్ల చెపుతు 
న్నానగా)- 


120, శీ భగవద్గీతాభాష్యమ్‌ 


ప్ర.అ. కర్మజమితి :- బుద్ధియుక్తాః = సమత్వబుద్ధితో కూడిన, మనీషిణః = 
విద్వాంసులు, కర్మజమ్‌ = కర్మవల్ల కలిగిన, ఫలమ్‌ = ఫలమును, త్యక్త్వా = విడచి, జన్మ 
బన్ధవినిర్ముక్తాః = జన్మ అనే బంధమునుండి ముక్తులై, అనామయమ్‌ = ఏ కష్టములూ 
లేని, పదమ్‌ = స్థానమును, గచ్చన్తి హి = పొందుచున్నారు కదా? 

3 భాష్యమ్‌ 

కర్మజమితి:- కర్మజం ఫలం “త్యక్వ్వాఇతి వ్యవహేతేన సంబన్గః. ఇప్టానిష్ట 
దేహప్రాప్తిః కర్మజం ఫలం,కర్మభ్యః జాతం,బుద్ధియుక్తాః సమత్వబుద్ధియుక్తాః, హి 
యస్మాత్‌,ఫలం,త్యక్త్వా పరిత్యజ్య, మనీషిణః జ్ఞానినః భూత్వా, జన్మబన్ధవినిర్ముక్తాః - 
జన్మైవ బన్ధః జన్మబన్థః, తేన వినిర్ముక్తాః, జీవన్తః ఏవ జన్మబన్థవినిర్ముక్తాః సన్తః, 
పదం పరమం విష్ణోః మోక్షాఖ్యం,గచ్చన్తి, అనామయం సర్వోపద్రవరహితమిత్యర్థః. 
అథవా-ోబుద్ధియోగాద్ధనంజయ” ఇత్యారభ్య పరమార్ధదర్శనలక్షణైవ సర్వతః సంఫ్లుతోద 
కస్టానీయా కర్మయోగజసత్త్వశుద్ధిజనితా బుద్ధిః దర్శితాాసాక్షాత్‌ సుకృతదుష్కృతటప్రహా 
ణాదిహేతుత్వశవణాత్‌. 51 

బాలానందిని 

కర్మజమితి :- కర్మజం ఫలం, దీనికి “త్యక్త్వా అనే దూరంగా ఉన్న పదంతో 
అన్వయం. కర్మవల్ల కలిగే ఫలం అనగా ఇష్టములూ అనిష్టములూ అయిన దేహాల ప్రాప్తి. 
దానిని, బుద్ధి యుక్తులు, సమత్వబుద్ధితో కూడినవారు. హి = ఎందువల్ల, ఫలాన్ని విడిచి, 
మనీషిణః = జ్ఞానవంతులై,జన్మయే బంధం;దానిచేత; విడవబడినవారై,జీవించి ఉండగానే 
జన్మబంధ వినిర్ముక్తులై, మోక్షం అనే పేరు గలది,అనామయమూ,అనగా ఏ విధాలైన 
ఉపద్రవాలు లేనిదీ అయిన విష్ణువుయొక్క పరమపదాన్ని పొందుతారు. 

అవ. నలభైతొమ్మిదవ శ్లోకంలోని “బుద్ధి యోగాత్‌, అనేదానికి సవత్వబుద్ధియుక్తమైన 
కర్మవలన అని అర్థం చెప్పి తరువాత వచ్చిన బుద్ధిశబ్దానికి కూడ ఆ అర్థమే చెప్పబడింది. 
అయితే సమత్వబుద్ధి సాక్షాత్తు సుకృతదుష్కృతవినాశాదులకు కారణం కాదు. సాంఖ్యబుద్ధిని 
పుట్టించడం ద్వారా మాత్రమే అది వాటికి కారణం అవుతుంది. అందుచేత “బుద్ధి'శబ్దానికి 
ఈ అన్ని శ్లోకాలలోను కూడా సాంఖ్యబుద్ధి అనియే అర్ధం చెప్పవచ్చును అని చెపుతున్నారు. 
అథవా ఇతి:-లేదా “బుద్ధియోగాద్ధనంజయ”అని మొదలు సర్వతఃసంఫ్నతోదకంవంటిది, 
కర్మయోగంవల్ల పుట్టిన అంతఃకరణశుద్దివలన కలిగినది అయిన పరమార్థతత్త్వజ్ఞూన 
రూపమైన బుద్ధియే చూపబడింది అని చెప్పవచ్చును. ఎందువల్ల ననగా సాక్షాత్తు 
సుకృతదుష్కృతాలను విడవడానికి ఈ బుద్ధి హేతు వని చెప్పబడుచున్నది. 51 
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భాష్యమ్‌ 

యోగానుష్టానజనితసత్త్వశుద్ధిజా బుద్ధిః కదా (ప్రాప్యతే ఇతి. ఉచ్యతే - 
మూ. యదా తే మోహకలిలం బుద్ధిర్వ్యతితరిష్యతి. 

తదా గన్తాసి నిర్వేదం (శోతవ్యస్య (శుతస్య చ. 52 

| బాలానందిని 

యోగేతి :- యాగానుష్టానంవల్ల కలిగిన అంతఃకరణశుద్ధిచేత పుట్టే బుద్ధి ఎప్పుడు 
లభిస్తుంది? చెప్పబడుచున్నది(చెపుతున్నాం;విను). 

'ప్ర-అ.యదేతి:- తే బుద్ధిః = నీ బుద్ధి, యదా = ఎప్పుడైతే, మోహకలిలమ్‌ అవివేకం 
అనే కాలుష్యాన్ని వ్యతితరిష్యతి = దాటివేస్తుందో, తదా = అప్పుడు, శ్రోతవ్యస్య = వినదగిన 
దాని విషయంలోను, శుతస్య చ = విన్నదాని విషయంలోను, నిర్వేదమ్‌ = వైరాగ్యమును, 
గన్లాసి = పొందగలవు. 

ఖాష్యమ్‌ 

యదేతి :- యదా = యస్మిన్‌ కాలే, తే తవ, మోహకలిలం మోహాత్మకమ్‌ 
అవివేకరూపం కాలుష్యం,యేన ఆత్మానాత్మవివేకబోధం కలుషీకృత్య విషయం ప్రత్యన్తః 
కరణం ప్రవర్వతే తత్‌,తవ బుద్ధిః,వ్యతితరిష్యతి వ్యతిక్రమిష్యతి, శుద్ధిభావమ్‌ ఆపత్స్యతే 
ఇత్యర్థః. తదా తస్మిన్‌ కాలే,గన్హాసి,ప్రాప్స్యుసి,నిర్వేదం వైరాగ్యం,శోతవ్యస్య చ శ్రుతస్య 
చ.తదా (శోతవ్యం శ్రుతం చ నిష్ఫలం ప్రతిపద్యతే (ప్రతిభాతి) ఇతి అభిప్రాయః. 52 

బాలానందిని 

యదేతి:- ఎప్పుడైతే,ఏ కాలంలో నైతే,తే=నీయొక్క మోహకలిలమ్‌ = మోహాత్మక 
మైన,అనగా అవివేకరూప మైన కాలుష్యాన్ని దేనిచేతనైతే ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానాన్ని కలుషం 
చేసి అంతఃకరణం విషయాల వైపు ప్రవర్తింపచేయబడుతుందో అట్టి కాలుషాన్నినీ బుద్ధి 
దాటుతుందో,అనగా పరిశుద్ధత్వాన్ని పొందుతుందో,అప్పుడు త్రోతవ్యం విషయంలోను,శ్రుతం 
విషయంలోను, వైరాగ్యాన్ని పొందుతావు. అప్పుడు వినదగినది,విన్నదీ కూడ నిష్ఫలం 
అవుతుంది;(అనగా ఆత్మభిన్న మైనది అంతా కూడ వ్యర్ధంగా కనబడుతుంది). అని 
అభిప్రాయం. శ 52 

భాష్యమ్‌ 

మోహకలిలాత్య్వ్యయద్వారేణ లబ్ధాత్మవివేకప్రజ్ఞః కదా కర్మయోగజం ఫలం 
పరమార్ధ్థయోగమ్‌ అవాష్స్యామి ఇతి చేత్‌ శృణు - 
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మూ. (శ్రుతివిప్రతిపన్నా తే యదా స్టాస్యతి నిశ్చలా, 
సమాధావచతా బుద్ధిస్తదా యోగమవాప్ప్యుసి. 53 


బాలానందిని 


మోహేతి :- అవివేకకాలుష్యం తొలగిపోవడం ద్వారా ఆత్మవివేకంవల్ల కలిగిన 
ప్రజ్ఞ. (జ్ఞానం)కలవాడనై,కర్మయోగంవల్ల కలిగే ఫలమైన పరమార్థయోగాన్ని ఎప్పుడు 
పొందుతాను అని అంటే విను - 

ప్ర.అ. తుతీతి:- శ్రుతివిప్రతిపన్నా=వేరు వేరు శ్రుతలచేత అనేకవిధాల ఆలోచనలతో 
నిండిన (విక్షిప్రమైన్సతే = నీయొక్క బుద్ధిః = బుద్ధి యదా = ఎప్పుడు; సమాధౌ = ఆత్మ 
యందు, నిశ్చలా = నిశ్చలమైనదై, (విక్షేపం లేనిదై), స్థాస్యతి =- నిలుస్తుందో, అచలా = 
చలించనిదై (సంశయాలు లేనిదై) ఉంటుందో, తదా = అప్పుడు, యోగమ్‌ = యోగాన్ని 
అవాప్ప్వుసి = పొందగలవు. 

భాష్యమ్‌ 

(శుతివిప్రతిపన్నేతి: - (శుతివిప్రతిపన్నా అనేక సాధ్యసాధనసంబన్టప్రకాశన 
శుతిభిః శవణైః విప్రతిపన్నా నానాప్రతిపన్నా శుతివిప్రతిపన్నా,విక్షిప్తా నతీ,తే తవ 
బుద్ధిఃయదా యస్మిన్‌ కాలే స్థాస్యతి స్థిరీభూతా భవిష్యతి, నిశ్చలా విక్షేపచలనవర్దితా 
సతీ, సమాధౌ-సమాధీయతే చిత్తమ్‌ అస్మిన్‌ ఇతె ఇతి సమాధిఃఆత్మా. తస్మిన్‌ ఆత్మని 
ఇత్యేతత్‌.అచలా తత్రాపి వికల్పవర్దితా ఇత్యేతత్‌. బుద్ధిః అన్తఃకరణం తదా తస్మిన్‌ 
కాలే యోగమ్‌ అవాప్ప్వసి,వివేకప్రజ్ఞాం సమాధిం ప్రాప్స్వుసి. 53 

శ్రుతీతి:- అనేకములైన సాధ్యాలయొక్క అనేకములైన సాధనాలయొక్క సంబంధాన్ని 
(ప్రకాశింపచేసే శ్రుతులచేత, వేదాలచేత, విప్రతిపన్నమైన, నానావిధమార్లాలను పొందిన, 
విక్షిప్రమైన(నిలకడ లేని)నీ బుద్ధి,ఏ కాలంలో,స్థిరం అవుతుందో నిశ్చలా =విక్షేపరూపరమైన 
చలనం లేనిదై,సమాధియందు, దేనిమీద చిత్తం నిలుపబడుతుందో అది సమాధి,అనగా 
ఆత్మ, ఆ ఆత్మయందు(స్థిరంగా ఉంటుందో) అప్పుడు కూడ వికల్పాలు లేనిదై ఉంటుంది 
అని తాత్పర్యం, బుద్ధి అనగా అంతఃకరణం,అప్పుడు యోగాన్ని పొందగలవు. వివేక ప్రజ్ఞను 
సమాధినీ (చిత్తెకాగ్రతనూ) పొందగలవు. (నిశ్చలత్వం అనగా విక్షేపం లేకపోవడం. అచలత్వం 
అనగా వికల్పాలు లేకపోవడం. విక్షేపం అనగా విపర్యయజ్ఞానం,భ్రాంతి,వికల్పం అనగా 
సంశయం). 


భా.అ.ప్ర:- ఇక్కడ శ్రీరామానుజాఛార్యులు “సమాధౌ అనగా మనస్సునందు, 
బుద్ధి నిలుస్తుంది”అని చెప్పారు.అది యుక్తం కాదు. మనస్సు,బుదీ కూడా ఒకే తత్త్వం 
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అవడం చేత ఒకటి ఆధార మనీ,మరొకటి ఆధేయ మనీ చెప్పడం యుక్తం కాదు.ఒకే 
అంతఃకరణం సంకల్పవికల్పరూపమై నప్పుడు మనస్సు అనీ, నిశ్చయరూప మైనప్పుడు 
బుద్ధి అనీ చెప్పబడుతుంది. “విప్రతిపన్నా”అనగా “విశేషించి పొందినది'అని అర్ధం చెప్పడం 
కూడ యుక్తం కాదు. విప్రతిప్రత్తి శబ్దానికి విరుద్ధజ్ఞానము అని అర్థం అయినట్లే విప్రతిపన్న 
శబ్దానికి అలాంటి అర్థమే చెప్పడం న్యాయం. (భా.అ. ప్ర. పే. 88) 53 
భాష్యమ్‌ 

_ ప్రశ్నటీజం ప్రతిలభ్య అర్జునః ఉవాచ లబ్ధసమాధి ప్రజ్ఞస్య లక్షణబుభుత్స యా- 

అర్జున ఉవాచ - 


మూ. స్థితప్రజ్ఞస్య కా భాషా సమాధిస్థస్య కేశవ, 
స్థితధీః కిం ప్రభాషేత కిమాసీత వ్రజేత కిమ్‌. ర్‌4 
బాలానందిని 
ప్రశ్నేతి:- అర్జునుడు,ప్రశ్న వేయడానికి నిమిత్తం దొరకిన దని గ్రహించి సమాధి 
'ప్రజ్ఞను([ఆత్మయందు లేదా సమాధానంచేత ప్రజ్ఞను,అనగా పరమార్థదర్శనాన్ని పొందినవాని 
లక్షణాలను తెలుసుకొనా లనే కోరికతో ఇలా అన్నాడు - 
ప్ర.అ. స్థితేతి :- కేశవ = శ్రీకృష్ణా! సమాధిస్థస్య = సమాధిలో ఉన్న, ఆత్మయందు 
ఉన్న స్థిత ప్రజ్ఞస్య = స్థితప్రజ్ఞునియొక్క భాషా = భాష, కా = ఏది? స్థితధీః = స్థితప్రజ్ఞుడు, 
కిమ్‌ = ఏమి, ప్రభాషేత = మాటలాడతాడు? కిమ్‌ = ఎట్లు, ఆసీత = కూర్చుంటాడు? 
కిమ్‌ = ఎట్లు, వ్రజేత = వెడతాడు? 
భాష్యమ్‌ 
స్థిప్రజ్ఞస్యేతి :- స్థితా ప్రతిష్టితా “అహమ్‌ అస్మి పరం బ్రహ్మి” ఇతి ప్రజ్ఞా 
యస్య సః స్థితప్రజ్ఞః;తస్య కా భాషా?కిం తస్య భాషణమ్‌, వచనం,కథమ్‌ అసౌ పరైః 
'భాష్యతే ఇత్యర్థః. సమాధిస్థస్య సమాధౌ స్థితస్య,కేశవ, స్థితధీః స్థితప్రజ్ఞః స్వయం వా 
కిం ప్రభాషేత?కిమ్‌ ఆసీత,వ్రజేత కిమ్‌?ఆసనం వ్రజనం వా తస్య కథమ్‌ ఇత్యర్థః. 
స్థితప్రజ్ఞస్య లక్షణమ్‌ అనేన శ్లోకేన పృచ్చ్యతే. ర్‌4 
బాలానందిని 
స్థితప్రజ్ఞస్యేతి :-“స్థితా ప్రతిష్టితా అహమస్మి పరం (బ్రహ్మ ఇతి ప్రజ్ఞా యస్య సః 
స్థితప్రజ్ఞః” అని విగ్రహవాక్యం.నేను పరబ్రహ్మను అని ఎవని ప్రజ్ఞ(జ్ఞానం)స్థిరంగా నిలిచి 
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ఉంటుందో అతడు స్థితప్రజ్ఞుడు.వాని భాష, భాషణం,వచనం ఏది?ఇతడు పరులచేత 
ఎలా మాటలాడబడతాడు అని అర్థం. (ఇతనిని గూర్చి ఇతరులు ఏమంటారు అని భావం). 
సమాధిలో ఉన్న స్థితప్రజ్ఞునియొక్క శ్రీకృష్ణా! స్థితప్రజ్ఞుడు తాను ఎట్లు మాట్లాడతాడు? ఎలా 
కూర్చుంటాడు? ఎలా నడుస్తాడు? అతడు ఒక చోట కూర్చునే పద్ధతి ఎలా ఉంటుంది? మరొక 
చోటికి వెళ్లే పద్ధతి ఎలా ఉంటుంది? ఈ శ్లోకంచేత స్థితప్రజ్ఞుని లక్షణం ప్రశ్నించబడు 
చున్నది. 

వి. లోకులు ఎలాంటి వానిని స్థితప్రజ్ఞ డంటారు?స్థితప్రజ్ఞుడు తనను గూర్చి తాను 
ఏమనుకొంటాడు! వాని మనోవ్యాపారం ఎలా ఉంటుంది?వాని శరీరవ్యాపారం ఎలా 
ఉంటుంది?వాని వాగ్వ్యాపారం ఎలా ఉంటుంది అని అర్జునుని ప్రశ్నలభావం(భా. అ. ప్ర). 

భా.అ.ప్ర. :-“స్టెతప్రజ్జస్య కా భాషా” అనేదానికి శ్రీరామానుజాచార్యులు “స్థెతప్రజుణ్ణి 
చెప్పే శబ్దం ఏమిటి” అని అర్ధం చెప్పారు. అది అయుక్తం. స్థైతప్రజ్ఞ'శబ్దమే స్థిత ప్రజ్ఞుణ్ణి(స్థిత 
ప్రజ్ఞు డనే అర్ధం)చెపుతూంటే మరొక వాచకపదాన్ని గూర్చి ప్రశ్న నిరర్ధకం కదా?54 

భాష్యమ్‌ 

యః హి ఆదితః ఏవ సంన్యస్య కర్మాణి జ్ఞానయోగనిష్టాయాం ప్రవృత్తః యశ్చ 
కర్మయోగేన తయోః “ప్రజహాతి”ఇత్యారభ్య అధ్యాయసమాప్తిపర్యన్తం స్థిత ప్రజ్ఞలక్షణం 
సాధనం చ ఉపదిశ్యతే, సర్వతై వ హి అధ్యాత్మశాస్తే కృతార్ధలక్షణాని యాని తాన్యేవ 
సాధనాని ఉపదిశ్యన్తే యత్నసాధ్యత్వాత్‌. యాని యత్నసాధ్యాని సాధనాని,లక్షణాని చ 
భవన్తి తాని. 
శ్రీభగవానువాచ - 
మూ. ప్రజహాతి యదా కామాన్‌ సర్వాన్‌ పార్థ మనోగతాన్‌. 

ఆత్మన్యేవాత్మనా తుష్టః స్థిత ప్రజ్ఞస్తదోచ్యతే. ర్‌ర్‌ 

బాలానందిని 

య ఇతి:- ఎవడైతే మొదటనే (బ్రహ్మచారిగా ఉండగానే)కర్మలను సంన్యసించి 
జ్ఞానయోగనిష్టయందు ప్రవర్తిస్తాడో,ఎవడైతే కర్మయోగం ద్వారా జ్ఞానయోగనిష్టలో ప్రవర్తిస్తాడో 
వారిద్దరి విషయంలోనూ, “ప్రజహాతి'ఇత్యాది శ్లోకంతో ప్రారంభించి అధ్యాయం చివరి వరకు, 
స్థితప్రజ్ఞుని లక్షణము, స్థితప్రజ్ఞత్వం సంపాదించడానికి సాధనమూ కూడ ఉపదేశించబడు 
చున్నది. అధ్యాత్మశాస్త్రంలో అంతటా కూడ ఏవి కృతార్థునిలో ఉన్న లక్షణాలో అవే కృతార్థుడు 
కానివాడు ప్రయత్నపూర్వకంగా సంపాదించుకొనవలసిన సాధనాలుగా ఉపదేశింపబడుతూ 


ద్వితీయోఇ_ ధ్యాయః 125 


ఉంటాయి. ఏవి (కృతార్థుడు కానివాడు/'ప్రయత్నపూర్వకంగా సంపాదించుకొనవలసిన 
సాధనాలో అవి (కృతార్జుని;లక్షణాలు కూడ అవుతాయి. 


శ్రీభగవంతుడు ఇలా అన్నాడు - 


('ప్ర-అ.:- పార్ట = అర్జునా! యదా = ఎప్పుడు, ఆత్మన్యేవ = ఆత్మయందే, ఆత్మనా 
ఆత్మతో, తుష్టః = సంతోషించినవాడై, మనోగతాన్‌ = మనస్సులో ఉన్న, సర్వాన్‌ = 
మస్తమైన, కామాన్‌ = కామాలను, ప్రజహాతి = విడిచిపెడతాడో, తదా = అప్పుడు, 
తప్రజ్ఞః = స్థిత ప్రజ్ఞుడుగా, ఉచ్యతే = చెప్పబడతాడు. 


బటిట ॥ 


భాష్యమ్‌ 

క ప్రజహాతీతి:- (ప్రజహాతి ప్రకర్షేణ జహాతి పరిత్యజతి,యదా యస్మిన్‌ 
కాలే,సర్వాన్‌ సమస్తాన్‌,కామాన్‌ ఇచ్చాఖేదాన్‌, హే పార్థ,మనోగతాన్‌ మనసి ప్రవిష్టాన్‌ 
హృది ప్రవిష్టాన్‌. సర్వకామపరిత్యాగీ తుష్టికారణాభావాత్‌ శరీరధారణనిముత్తశేషే చ 
సతి ఉన్నత్తప్రమత్తస్యేవ ప్రవృత్తిః ప్రాప్తా ఇత్యతః ఉచ్యతే-ఆత్మని ఏవ ప్రత్యగాత్మస్వరూపే 
ఏవ, ఆత్మనా స్వేన ఏవ, బాహ్యలాభనిర పేక్షః,తుష్టః పరమార్థ దర్శనామృతరసలాభేన 
అన్యస్మాత్‌ అలంప్రత్యయవాన్‌, స్థిత ప్రజ్ఞః, స్థితా ప్రతిష్టితా ఆత్మానాత్మవివేకజా (ప్రజ్ఞా 
యస్య సః విద్వాన్‌ తదా ఉచ్యతే. త్యక్తపుత్రవిత్తలోకైషణః, సంన్యాసీ, ఆత్మారామః ఆత్మ(కీడః 
స్థిత ప్రజ్ఞః ఇత్యర్థః 55 

బాలానందిని 


ప్రజహాతీతి:- ప్రజహాతి = పూర్తిగా విడిచిపెడతాడో, యదా = ఏ కాలంలో, 
సర్వాన్‌ = సమస్తమైన, కామాన్‌ = వేరు వేరు కోరికలను, అర్జునా ! మనస్సులో ఉన్న 
మనస్సులో ప్రవేశించిన, హృదయంలో ప్రవేశించిన (కామాలను విడిచిపెడతాడో) అన్ని 
కామాలను విడిచివేసిన తరువాత ఆనందం కలగడానికి కారణం ఏదీ ఉండదు కదా? 
అప్పుడు శరీరం ఇంకా నిలవడానికి తగిన 'ప్రారబ్ధకర్మ మిగిలి ఉంటుంది. అప్పుడు వాని 
ప్రవృత్తి పిచ్చివాని ప్రవృత్తి వలె, మత్తెక్కినవాని (ప్రవృత్తి వలె ఉండవలసివస్తుంది కదా అని 
ప్రాప్తింగా చెప్పబడుచున్నది -ఆత్మన్యేవ = ప్రత్యగాత్మ స్వరూపమునందే; ఆత్మనా = తాను 
మాత్రమే, బాహ్య వస్తువుల లాభంమీద అపేక్ష ఏదీ లేనివాడై సంతోషిస్తూ, పరమార్ధ 
దర్శనం అనే అమృతరసం లభించడంచేత మిగిలిన వేవీ మనకు వద్దులే అనే ఆలోచన 
కలవాడు స్థితప్రజ్ఞుడు. అప్పుడు ఆత్మానాత్మవివేకంవల్ల కలిగిన ఎవనియొక్క ప్రజ్ఞ స్థిరంగా 
ఉంటుందో అట్టి స్థితప్రజ్ఞుడుగా,విద్వాంసుడుగా చెప్పబడతాడు. పుతైషణ(పుత్రులమీద కోరిక), 
విత్తెషణ(ధనంమీద కోరికులోకైషణ(లోకంలోని విషయాలమీద ఆసక్తి)విడచి,సంన్యాసియె, 
ఆత్మారాముడై,తనలో తాను క్రీడిస్తూ ఆనందించేవాడే స్థితప్రజ్ఞుడు అని అర్ధం. 
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కిం చా 
మూ. దుఃఖేష్వనుద్విగ్నమనాః సుఖేషు విగతస్పృహ:, 

వీతరాగభయక్రోధః స్థితధీర్మునిరుచ్యతే. 56 

బాలానందిని 

కిం చేతి :- మరియు - 

ప్ర-అ. దుఃభేష్వితి :- దుఃఖేషు = దుఃఖాలలో, అనుద్విన్నమనాః = క్షోభ చెందని 
మనస్సు కలవాడు,సుఖేషు = సుఖాలయందు, విగతస్పృహః = ఆసక్తి లేనివాడు, వీతరాగ 
భయ[కోధః = ఆసక్తి భయము,కోపము లేనివాడు అయిన, మునిః = ముని, స్థితధీః జ 
స్థితప్రజ్ఞుడు అని, ఉచ్యతే = చెప్పబడతాడు. 

ఖాష్యమ్‌ 

దుఃఖేష్వితి :- దుఃఖేషు ఆధ్యాత్మికాదిషు ప్రాప్తేషు న ఉద్విగ్నం న ప్రక్షుఖితం 
దుఃఖప్రాపౌ మనః యస్య సః అనుద్విగ్నమనాఇతథా సుఖేషు ప్రాప్తేషు విగతా స్పృహా 
యస్య,న అగ్నిరివ ఇన్టనాథధానే సుఖాన్యనువివర్ధతే సః విగతస్పృహః, వీతరాగభయ క్రోధః 
రాగః చ భయం చ క్రోధశ్చ వీతాః విగతాః యస్మాత్‌ సః వీతరాగభయక్రో ధః,స్థితధీః 
సితప్రజః మునిః సన్యాసీ తదా ఉచ్యతే. 56 
(5 = 

బాలానందిని 

దుఃశేప్వితి :- దుఃఖేషు = ఆధ్యాత్మికాదులైన దుఃఖాలు-(జ్వరం, శిరోరోగం మొదలైన 
వాటివల్ల కలిగే దుఃఖాలు ఆధ్యాత్మికదుఃఖాలు, వ్యాఘ-సర్పాదులవల్ల కలిగే దుఃఖాలు 
ఆధిభాౌతికదుఃఖాలు,తుపానులు,అధికవర్షాలు మొదలైనవాటి వల్ల కలిగే దుఃఖాలు 
ఆధిదైవికాలువచ్చినప్పుడు ఎవని మనస్సు దిగులు చెందదో అతడు అనుద్విగ్నమనస్తుడు. 
అట్లే సుఖములు వచ్చి. నప్పుడు ఎవనికి సృహ(వాటి యందు అత్యాసక్తి)ఉండదో,కట్టెలు 
వేసిన కొలది అగ్ని వృద్ధిపొంది నట్లు సుఖాలు వచ్చినకొలదీ ఎవని స్పృహ(సుఖాసక్తి)పెరగదో 
అతడు విగతస్పృహుడు.రాగం(కొందరిపై లేదా కొన్నింటిపై అత్యాసక్తి) భయం,క్రోధం 
ఇవి ఎవనినుండి తాలగిపోయాయో అతడు వీతరాగభయత్రోధుడు. అట్టి ముని,అనగా 
సంన్యాసి, స్థితప్రజ్ఞుడు అని అప్పుడు (అనగా తృష్టారాగాదులు లేని స్థితిలో )చెప్పబడతాడు. 56 

భాష్యమ్‌ 
కిం చ - 
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మూ. యః సర్వత్రానభిస్నేహస్తత్తత్రాష్య శుభాశుభమ్‌, 
నాభినన్దతి న ద్వేష్టి తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 57 
బాలానందిని 
కించేతి :- మరియు - 
ప్ర.అ.యః ఇతి :- యః = ఎవడు, సర్వత్ర = అన్నింటియందు, (దేనియందూ 
కూడ)అనభిస్నేహః = ఆసక్తి లేనివాడ్రైతత్‌ తత్‌ = ఆ యా,శుభాశుభమ్‌ = శుభాన్ని 
అశుభాన్నిప్రాపష్య = పొంది, నాభినన్దతి = సంతోషించడో,న ద్వేష్టి = ద్వేషించడో, తస్య = 
వానియొక్క ప్రజ్ఞా = ప్రజ్ఞ, ప్రతిష్టితా = స్థిరంగా నిలచి ఉన్నది. 
భాష్యమ్‌ 
యః సర్వతేతి:- యః మునిః,సర్వత దేహజీవితాదిష్వపి అనభిస్నేహః 
అభిస్నేహవర్దితః, తత్‌ తత్‌ ప్రాప్య శుభాశుభం, తత్‌ తత్‌ శుభమ్‌ అశుభం వా 
లబ్బ్వా న అభినన్దతి, న ద్వేష్టిశుభం ప్రాప్యన తుష్యతిన హృష్యతి అశుభం చ 
ప్రాప్య న ద్వేష్టి ఇత్యర్థః తస్య ఏవం వార్షవిషాదవర్దితస్య వివేకజాప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా 
భవతి. 57 
బాలానందిని 
యః సర్వత్రేతి- యః = ఏ ముని, సర్వత్ర = దేహము, జీవితమూ మొదలైన 
వాటియందు కూడ, అనభిస్నేహః = ఆసక్తి లేనివాడై ఆ యా శుభాశుభాన్ని పొంది, శుభమును 
కాని అశుభమును కాని పొంది,అభినందంచడో,ద్వేషించడో,శుభం పొంది సంతోషించడో, 
అశుభం పొంది ద్వేషించడో అని అర్థం;తస్య = ఈ విధంగా హర్షవిషాదాలు లేనివానియొక్క, 
ప్రజ్ఞా = వివేకంవల్ల కలిగిన జ్ఞానం, స్థిరంగా నిలిచి ఉంటుంది. (అతడు స్థితప్రజ్ఞుడు). 57 
భాష్యమ్‌ 
కించ - 
మూ. యదా సంహరతే చాయం కూర్మోఇ_జ్ఞానీవ సర్వశః, 
ఇన్టియాణీన్టియార్ధేభ్యస్తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 58 
బాలానందిని 
కిం చేతి:- మరియు - 


128 శ్రీ భగవద్లీతాభాష్యమ్‌ 


వ.అ. యదేతి;- యదా = ఎప్పుడు,అయమ్‌ = ఇతడు, ఇ[స్టియాణి = 
ఇంద్రియాలను, ఇన్టియార్ధేభ్యః = ఇం[ద్రియములచేత గ్రహింపబడే వస్తువులనుండి, సర్వశః 
= అన్ని వైపుల నుండీ కూడ, కూర్మః = తాబేలు, అజ్ఞానీవ = అవయవాలను వలె,సంహరతే 
చ =వెనుకకు లాగికొంటాడో, అప్పుడు, తస్య = వానియొక్క ప్రజ్ఞా = ప్రజ్ఞ, ప్రతిష్టితా = 
స్థిరంగా నిలుపబడి ఉంటుంది. 

భాష్యమ్‌ 

యదా సంహరతే ఇతి :- యదా సంహరతే సమ్యక్‌ ఉపసంహరతే, చ, 
అయం జ్ఞాననిష్టాయాం ప్రవృత్తః యతిః కూర్మః భయాత్‌ స్వాని అజ్ఞాని ఉపసంహరతి 
సర్వతః ఏవం జ్ఞాననిష్టః, ఇన్టియాణి, ఇన్దియార్థేభ్య 2 సర్వవిషయేభ్యః ఉపసంహరతే, 
తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా ఇతి ఉక్తార్ధం వాక్యమ్‌. , 5్‌కి 

బాలానందిని 

యదా సంహరతే ఇతి: ఎప్పు డైతే, సంహరతే = భాగా ఉపసంహరిస్తాడో, అయమ్‌ 
= జ్ఞాననిష్టయందు 'ప్రవర్తిస్తూన్న ఈ ముని, కూర్మః అజ్ఞానీవ సర్వశః-కూర్మం భయంవల్ల 
తన అవయవాల నన్నింటినీ అన్ని వైపులనుండీ ఎట్లు ఉపసంహరిస్తుందో అట్లే జ్ఞాననిష్తుడు 


ఇం(ద్రియాలను సమస్తమైన విషయాలనుండి ఉపసంహరిస్తాడో, వాని ప్రజ్ఞ స్థిరంగా ఉంబింది 
అనే వాక్యానికి అర్థం వెనుకనే చెప్పబడింది. 58 
భాష్యమ్‌ 


తత్ర విషయాన్‌ అనాహరతః ఆతురస్యాపి ఇన్టియాణి నివర్తన్తే, కూర్మాజ్ఞానీవ 
సంహ్రియన్తే, న తు తద్విషయః రాగః.సః కథం సంప్రొయతే ఇతి. ఉచ్యతే - 
మూ. విషయా వినివర్తన్తే నిరాహారస్య దేహినః, 
రసవరం రసో£_ప్యస్య పరం దృష్ట్వా నివర్తతే. 59 
బాలానందిని 
తత్రేతి:- అయితే - రోగంతో బాధపడుతూన్నవాడు భోగ్యవస్తువులను గ్రహించడు; 
అందుచేత వాని ఇంద్రియాలు,కూర్మాంగాలు వలె,విషయాలనుండి ఉపసంహింప 


బిడతాయి.కాని ఆ విషయాలను గూర్చిన రాగం(ఆసక్తి)మాత్రం నివర్తించదు.ఆ రాగం 
ఎట్లు నివర్తించాలి? చెప్పబడుచున్నది - 


ప్ర.అ. విషయాః ఇతి:- నిరాహారస్య = ఆహారం లేని,అనగా ఇంద్రియాల ద్వారా 
ఆ యా వస్తువులను అనుభవించని,దేహినః = మానవుని యొక్క (ని విషయంలో), రసవద్దమ్‌ 
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= రాగం మినహాయించి, విషయాః = విషయాలు, వినివర్తన్తే = నివర్తించును. పరమ్‌ = 
పరమాత్మను. దృష్ట్వా = చూచి, అస్య = వీనియొక్క రసః అపి = ఆసక్తి కూడ,నివర్తతే = 
నివరిస్తుంది. 


భాష్యమ్‌ 

విషయా ఇతి:- యద్యపి - విషయోపలక్షితాని విషయశబ్దవాచ్యాని ఇన్ట్రియాణి, 
అథవా విషయాః ఏవ, నిరాహారస్య అనాహియమాణవిషయస్య కష్టే తపసి స్థితస్య 
మూర్భస్య అపి, వినివర్తన్తే, దేహినః దేహవతః రసవర్దం-రసః రాగః విషయేషు యః 
తం వద్దయిత్వా, రసశబ్లో రాగే ప్రసిద్ధస్వరసేన ప్రవృత్తః” “రసికః”,“రసజ్ఞఃి ఇత్యాది 
దర్శనాత్‌.సః అపి రసః రజ్యానరూపః సూక్ష్మః అస్య యతేః పరం పరమార్ధతత్త్వం 
ట్రహ్మ,ద్భృష్టా ఉపలభ్యఅహమేవ తత్‌”ఇతి వర్తమానస్య నివర్తతే నిరీజం విషయజ్ఞానం 
సంపద్యతే ఇత్యర్థః. న అసతి సమ్యగ్దర్శనే రసస్య ఉచ్చేద£ తస్మాత్‌ సమ్యగ్దర్శనాత్మికా 
యా: ప్రజ్ఞాయాః స్టైర్యం కర్తవ్యమ్‌ ఇతి అభిప్రాయః. 59 

బాలానందిని 

విషయా ఇతి :- 'యద్యషిఅనే దానికి 'వినివర్తన్తేఅనే పదంతో అన్వయం. 
“విషయాః”అనగా విషయాలచేత గుర్తించబడినవి,లేదా విషయాలతో కూడినవి అవడంచేత 
“విషయాశబ్దంచేత చెప్పదగిన ఇంద్రియాలు అని అర్థం. (అప్పుడు ఇం(ద్రియాలు వెనుకకు 
మరలుతాయి అని అర్ధం) లేదా 'విషయాః అనగా శబ్దాదివిషయా లనే అర్ధం.అవి నిరాహరస్య 
= విషయాలను గ్రహించక కష్టమైన తపస్సులో ఉన్న మూర్యుడైన మానవునికి కూడ, 
(విద్యాగంధం ఏమీ లేక మొండి పట్టుదలతో విషయాలమీదకు ఇం(ద్రియాలు వెళ్లకుండా 
నిగ్రహించుకొని కూర్చున్నవానికి కూడ),యద్యపి వినివర్తన్తే = నివర్తించినాకూడ,అవి రసాన్ని 
మినహాయించి మాత్రమే నివర్తిస్తాయి. “రసి శబ్దానికి ప్రసిద్ధమైన అర్థం రాగం, అభిరుచి. 
అందుచేతనే “స్వరసేన ప్రవృత్తవొ(తన సహజమైన అభిరుచిచేత,ఇచ్చచేత ప్రవర్తించాడు). 
రసికః(రాగం, ఆసక్తి ఉన్నవాడు), “రసజ్జు(రసాన్ని అనగా చెప్పదలచిన అవసరమైన విషయాన్ని 
గ్రహించేవాడు) ఇత్యాది ప్రయోగాలు ఉన్నాయి.అస్య = ఈ యతియొక్క మనస్సులో 
అతిసూక్ష్మంగా ఉండే రంజనరూపమైన, (వస్తాదులకు రంగు అంటుకొన్నట్లు మనస్సును 
అంటుకొని ఉన్న ఆ రసం కూడ, ఆ యతి ఎప్పుడైతే, పరమ్‌ = పరమార్థతత్త్య మైన 
(బ్రహ్మను, దృష్ట్వా = తెలుసుకొని, నేను ఆ (బ్రవ్మాను అనే భావంతో ఉంటాడో, అప్పుడు 
నివర్తిస్తుంది.విషయజ్ఞానం విత్తనం కూడ లేకుందా నివర్తిస్తుంది.అని అర్ధం. (విషయ 
విజ్ఞానానికి బీజం రసమే గాన రసం పోవడంతో విషయవిజ్ఞానం సమూలంగా నశిస్తుంది 
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అని భావం). సమ్యగ్దర్శనం(పారమార్ధికమైన ఆత్మైకత్వజ్ఞానం) కలిగేవరకు రసం నశించదు. 
అందువల్ల సమ్యగ్దర్శనరూప మైన ప్రజ్ఞను స్థిరం చేసుకోవాలి అని అభిప్రాయం. 59 
భాష్యమ్‌ 

సమగ్దర్శనలక్షణ ప్రజ్ఞాస్థెర్యం చికీర్షతా ఆదౌ ఇన్టియాణి స్వవశే స్థాపయిత 
వ్యాని, యస్మాత్‌ తదనవస్థాపనే దోషమ్‌ ఆహ - 
మూ. యతతో హ్యపి కౌన్తేయ పురుషస్య విపశ్చితః, 

ఇన్టియాణి ప్రమాధీని హరన్తి ప్రసభం మనః. 60 

బాలానందిని 

సమ్యగితి:- సమ్యదగ్దర్శనరూప మైన ప్రజ్ఞయొక్క స్టైర్యం సంపాదించాలి అనుకొనే 
వాడు ముందుగా ఇంద్రియాలు తన వశంలో ఉంచుకోవాలి ఎందువలన అనగా-వాటిని 
అదుపులో పెట్టుకొనకపోతే దోషం చెపుతున్నాడు- 

ప్ర-అ.యతత: ఇతి :- కౌన్తేయ = అర్జునా యతతః అపి = ప్రయత్నం చేయుచున్న, 
విపశ్చితః అపి = విద్వాంసుడైనా కూడ, పురుషస్య = పురుషుని యొక్క ప్రమాథీని = 
బాధ కలిగించే స్వభావం గల, ఇన్టియాణి = ఇం'ద్రియాలు, ప్రసభమ్‌ = బలాత్మారంగా, 
మనః = మనస్సును, హరన్తి = హరించును. 

భాష్యమ్‌ 

యతతః ఇతి :- యతతః ప్రయత్నం కుర్వతః యస్మాత్‌ కౌన్తేయ, పురుషస్య, 
విపశ్చితః మేధావినః అపీతి వ్యవహితేన సంబనః. ఇన్టియాణి ప్రమాథీని ప్రమథన 
శీలాని, విషయాభిముఖం హి పురుషం విక్షోభయన్ని ఆకులీకుర్వన్తి, ఆకులీకృత్య చ 
హరన్తి ప్రసభం ప్రసహ్య (ప్రకాశమేవ పశ్యతః, వివేకవిజ్ఞానయుక్తం మనః యతః 
తస్మాత్‌. 60 

బాలానందిని 

యతతః ఇతి :-యతతః = (ప్రయత్నం చేస్తూన్న హి = ఎందువలన అనగా, 
అర్జునా! 'విపశ్చితబ, దీనికి దూరంగా ఉన్న అపితో అన్వయం, మేధావంతు డైనా కూడ, 
పురుషునియొక్క ఇం(ద్రియాలు, ప్రమాధథీని - బాధించే స్వభావం కలవి. విషయాభిముఖుడైన 
పురుషుణ్ణి ఇవి క్షోభింపచేస్తాయి. వ్యాకులునిగా చేస్తాయి కదా?అలా'* వ్యాకులునిగా చేసి, 
'ప్రసభమ్‌ = బలాత్మారంగా, చూస్తుండగానే బాహాటంగా,వివేకవిజ్ఞాన.తో కూడిన మనస్సును 
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కూడ ఏ కారణంచేత హరిస్తాయో(అందువలన వాటిని తన వశంలో ఉంచుకోవాలి అని 


రాబోయే శ్లోకంతో అన్వయం). 60 
మూ. తాని సర్వాణి సంయమ్య యుక్త ఆసీత మత్చరః, 
వశే హి యస్యేగన్రియాణి తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 61 


ప్ర.అ. తాని సర్వాణి = ఆ ఇంద్రియాలను అన్నింటినీ సంయమ్య = 
నిగ్రహించి, యుక్తః = ఏకాగ్రచిత్తం కలవాడై, మత్పరః = నేను ప్రాప్యుడుగా (పొంద 
దగినవాడుగా)కలవాడై, ఆసీత = కూర్చోవాలి. ఇన్టియాణి = ఇంద్రియాలు, యస్య 
= ఎవనికి, వశే = వశంలో ఉంటాయో, తస్య = వానియొక్క ప్రజ్ఞా = ప్రజ్ఞ, 
ప్రతిష్టితా = స్థిర మైనది. 

భాష్యమ్‌ 

తానీతి:- తాని సర్వాణి సంయమ్య సంయమనం వశీకరణం కృత్వా, యుక్తః 
సమాహితః సన్‌, ఆసీత.మత్పరః అహం వాసుదేవః సర్వ(ప్రత్యగాత్మా పరః యస్య 
సః మత్పరః, “న అన్యః తస్మాత్‌” ఇతి ఆసీత ఇత్యర్థః. ఏవమ్‌ ఆసీనస్య యతేః వశే 
హి యస్య ఇన్దియాణి వర్తన్తే అభ్యాసబలాత్‌ తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 61 

బాలానందిని 


తాసీతి:- వాటిని అన్నింటినీ, సంయమ్య = సంయమనం, అనగా వశంలో ఉంచు 
కొనడం చేసి,యుక్తః సమాహితుడై, ఏకాగ్రచిత్తం కలవాడై కూర్చోవాలి. మత్సరః=వాసుదేవు 
డను,అందరి ప్రత్యగాత్మనూ అయిన నేనే పరుడుగా,ప్రధానగమ్యంగా కలపాడై,అనగా 
“నేను ఆ పరమాత్మకంటె భిన్నుడను కాను”అని అనుకొంటూ ఉండాలి. ఇలా కూర్చున్న 
యతియొక్క ఇంద్రియాలు, అభ్యాసబలంచేత వాని వశంలోనికి వస్తాయి.అప్పుడు వాని 
ప్రజ్ఞ స్థిరంగా ఉంటుంది. 


భా.అ.ప్ర:- “మత్పరః అనగా చిత్తానికి శుభ మైన ఆశయమైన నాయందు 
మనస్సును నిలిపి”అని ఇక్కడ శ్రీరామానుజాచార్యులు చెప్పిన అర్ధం అయుక్తం. ఎందువల్ల 
ననగా - స్థితప్రజ్ఞ డైన సాంఖ్యునికి,యోగికి వలె, ధ్యానధారణలు అసంభావ్యములు. 
సచ్చిదానంద'బ్రహ్మోత్మతత్వాాన్ని తెలుసుకొన్న స్థితప్రజ్ఞుడు మనస్సులో ఏదో ఒక ఆకారం 
కల్పించుకొని ధ్యానించడు కదా? -ఎందువల్ల ననగా అలా కల్పించుకొన్నది మిథ్యయే. 
కల్పనం క్లేశం కలిగిస్తుంది. కల్పిత మైనది చాలాకాలం నిలవదు;అది క్షణికం మాత్రమే. 
అది దుఃఖహేతువు కూడ. స్థితప్రజ్ఞుడు తనకంటె భిన్ను డైన పరమాత్మను అంగీకరించడు, 
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ధ్యానించడు. “ద్వితీయాద్వై భయం భవతి” అను (శ్రుతి చెప్పినట్లు అలా అంగీకరించడం 
భయహేతువు. తత్త్వ మస్యాదిశ్రుతులచేత (బహ్మోత్మెక్యం ప్రతిపాదించబడింది గాన సమాహిత 
మైన మనస్సులో సచ్చిదానందలక్షణమైన ఆత్మస్వరూపంకంటె భిన్నంగా ఆత్మస్వరూపం 
స్ఫురించదుకూడ. పరమాత్మ కూడ సచ్చిదానందరూపుడే గాన ఆత్మ స్వరూపంకంటె వేరుగా 
ఉన్నా డని చెప్పడం కుదరదు. 61 
భాష్యమ్‌ 

అధేదానీం పరాభవిష్యతః సర్వానర్ధమూలమ్‌ ఇదమ్‌ ఉచ్యతే - 
మూ. ధ్యాయతో విషయాన్‌ పుంసః సంగస్తేషూపజాయతే, 

సంగాత్సంజాయతే కామః కామాత్‌ కోధోఇ_భిజాయతే. 

బాలానందిని 

అథేతి:- ఇక ఇప్పుడు ఆత్మజ్ఞాన ప్రాప్తి విషయంలో ఓటమి చూరగొనవలసి 
ఉన్నవాడికి కలిగే సర్వానర్థాలకు మూలమైన ఇది చెప్పబడుచున్నది. 

ప్ర-అ. విషయాన్‌ = విషయాలను, ధ్యాయతః = ఆలోచిస్తూన్ను పుంసః = 
పురుషునకు, తేషు = వాటి యందు, సంగః సంగము(ఆసక్తి), ఉపజాయతే = కలుగుతుంది. 
సంగాత్‌ = సంగంవల్ల, కామః = (సంపాదించాలనే )కోరిక, సంజాయతే = పుడుతుంది. 
కామాత్‌ = కామంవల్ల, క్రోధః = కోపం, అభిజాయతే = కలుగుతుంది. 


భాష్యమ్‌ 

ధ్యాయత ఇతి :- ధ్యాయతః చిన్తయతః, విషయాన్‌ శబ్బాదివిషయవిశేషాన్‌ 
ఆలోచయతః, పుంసః పురుషస్య, సంగః ఆసక్తిః,ప్రీతిః,తేషు విషయేషు ఉపజాయతే. 
సంగాత్‌ (ప్రీతః సంజాయతే సముత్పద్యతే,కామః తృష్టా.కామాత్‌ కుతశ్చిత్‌ ప్రతిహతాత్‌, 
'కోధః అభిజాయతే. 62 

బాలానందిని 

ధ్యాయతః ఇతి:- ధ్యాయతః = ఆలోచిస్తూన్న్య విషయాన్‌ = శబ్బాదులైన ఆ యా 
భోగ్యవస్తువులను గూర్చి ఆలోచిస్తూన్న పురుషునకు ఆ విషయాలమీద, సంగం అనగా 
ఆసక్తి, ప్రీతి, కలుగుతుంది. ప్రీతివల్ల కోరిక,అనగా వాటిపై ఆశ, కలుగుతుంది. ఆ కోరికకు 
ఏదైనా అడ్డు తగులుతే క్రోధం కలుగుతుంది. 62 
మూ. క్రోధాద్భృవతి సంమోహః సంమోహాత్‌స్మృతివిభమః, 

స్మృతిభ్రంశాద్‌ బుద్ధినాశో బుద్ధినాశాత్ర్రణశ్యతి. 63 
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ప్ర.అ.: (కోధాత్‌ = కోధంవల్ల, సంమోహః = అవివేకం, భవతి = 
కలుగుతుంది. సంమోహాత్‌ = అవివేకంవల్ల, స్మృతివిభ్రమః = స్మృతియొక్క నాశం 
కలుగుతుంది. స్మృతిభ్రంశాత్‌ = స్మృతి భష్టం అవడంవల్ల, బుద్ధినాశః = బుద్ధియొక్క 
నాశం కలుగుతుంది. బుద్ధినాశాత్‌ = బుద్ధినాశంవల్ల,ప్రణశ్యతి = నశిస్తాడు. జ్ర 

భాష్యమ్‌ 

కోధాత్‌ భవతి సంమోహః అవివేకః కార్యాకార్యవిషయః. క్రుద్ధః హి సంమూధః 
సన్‌ గురుమ్‌ అపి ఆక్రోశతి.సంమోవాత్‌ స్మృతివిభమః శాస్తాచార్యోపదేశాహిత 
సంస్మారజనితాయాః స్మృతేః స్యాత్‌ విభ్రమః భంశః, స్మృత్యుత్పత్తినిమిత్త ప్రాప్తా 
అనుత్పత్తిః తతః స్మృతిభ్రంశాత్‌ బుద్దేః నాశః. కార్యాకార్యవిషయవివేకాయోగ్యతా అన్తః 
కరణస్య బుద్దేః నాశః ఉచ్యతే. బుద్ధినాశాత్‌ ప్రణశ్యతి. తావదేవ హి పురుషః యావత్‌ 
అన్తఃకరణం తదీయం కార్యాకార్యవిషయవివేకయోగ్యమ్‌;తదయోగ్యత్వే నష్టః వవ 
పురుషః భవతి. అతః తస్య అన్తఃకరణస్య బుద్దేః నాశాత్‌ ప్రణశ్యతి. పురుషార్థాయోగ్యః 
భవతి ఇత్యర్థః. 63 

బాలానందిని 


క్రోధాదితి:- కోధంవల్ల సంమోహం,అనగా చేయదగినది ఏది,చేయెదగనిది ఏది 
అనే దానిని గూర్చిన అవివేకం కలుగుతుంది. కోపం వచ్చినవాడు యుక్తాయుక్తవివేచన 
లేక మూఢుడై గురువును కూడ నిందిస్తాడు కదా?సంమోహంవల్ల స్మృతివిభమం 
కలుగుతుంది. స్మృతివిభ్రమం అనగా శాస్ర్రంచేత,ఆచార్యుని ఉపదేశంచేత ఉంచబడిన 
(లభించిన) సంస్మారంవల్ల కలిగే 1సృతియొక్క విభ్రమం, భ్రంశ కలగడం. స్మృతి కలగడానికి 
తగిన నిమిత్తాలు ఉన్నా కూడ స్మృతి కలగకపోవడం (స్మృతిభ్రంశ).తరువాత ఆ స్మృతి 
(భ్రంశం వల్ల బుద్ధినాశం కలుగుతుంది. అంతఃకరణం కార్యాకార్యాలను గూర్చిన వివేకం 
కలగడానికి అయోగ్యం అయిపోవడమే బుద్దినాశం అనగా. బుద్దినాశంవల్ల నశిస్తాడు. 
ఒకని అంతఃకరణం కార్యాకార్యములను గూర్చిన వివేకానికి యోగ్యంగా ఉన్నంతవరకే 
కదా వానిని పురుషుడు అనడానికి తగి ఉంటాడు?అట్టి వివేకయోగ్యత్వం లేకపోతే ఆ 
పురుషుడు నశించినట్లే. అందువల్ల ఆ అంతఃకరణముయొక్క బుద్ధియొక్క నాశంవల్ల 
పురుషుడు నశిస్తాడు. పురుషార్థానికి అయోగ్యు డవుతాడు అని అర్థం. 63 


భాష్యమ్‌ 
సర్వానర్ధస్య మూలముక్తం విషయాభిధ్యానమ్‌. అథ ఇదానీం మోక్షకారణమ్‌ 
ఇదమ్‌ ఉచ్యతే - | 
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మూ. రాగద్వేషవియుక్తెస్తు విషయానిన్దియెశ్చరన్‌. 
ఆత్మవశ్యైర్విధేయాత్మా ప్రసాదమధిగచ్చతి. 64 
బాలానందిని 


నర్వేతి:- సకల అనర్థాలకీ మూలకారణం విషయాలను గూర్చి ఆలోచించడమే 
అని చెప్పబడింది. ఇంక ఇప్పుడు మోక్షమునకు కారణమైన ఈ విషయం చెప్పబడుచున్నది - 


ప్ర-అ. రాగద్వేషవియుక్తెరితి :- రాగద్వేషవియుక్తెః = రాగముచేత ద్వేషముచేత, 
విడవబడిన (రాగద్వేషాలు లేని) ఆత్మవశ్రైః = తనకు వశమైన, ఇన్టియైః = ఇంద్రియాలచేత, 
విషయాన్‌ = విషయాలను, చరన్‌ తు = అనుభవిస్తూన్నవా డైతే, విధేయాత్మా = తనకు 
లొంగిన అంతఃకరణం కలవాడై, ప్రసాదమ్‌ = చిత్తనిర్మలత్వాన్న్సి అధిగచ్చతి = పొందుతాడు. 
భాష్యమ్‌ 
రాగద్వేషేతి :- రాగద్వేషవియుక్తెః - రాగశ్చ ద్వేషశ్చ రాగద్వేషొ. తత్పురః 
సరా హి ఇన్దియాణాం ప్రవృత్తిః స్వాభావికి. తత్ర యః ముముక్షుః భవతి సః తాభ్యాం 
వియుక్తెః (శోత్రాదిభిః ఇన్టియైః విషయాన్‌ అవరనీయాన్‌ చరన్‌ ఉపలభమానః, 
ఆత్మవశ్రైః ఆత్మనః వశ్యాని వశీభూతాని తైః ఆత్మవశ్యైః విధేయాత్మా ఇచ్చాతః విధేయః 
ఆత్మా అన్త్యకరణం యస్య సః అయం ప్రసాదమ్‌ అధిగచ్చతి. ప్రసాదః ప్రసన్నతా 
స్వాస్థ్యమ్‌. 64 
- బాలానందిని 
రాగద్వేషేతి :- రాగద్వేషవియుక్తెః = రాగశ్చ 'ద్వేషశ్చ రాగద్వేషా = రాగము 
(ఆసక్తి) ద్వేషము. ఇంద్రియాల ప్రవృత్తి సహజంగా రాగద్వేషాలను పురస్కరించుకొనే 
ఉంటుంది కదా? (రాగద్వేషాలే ఇం(ద్రియ(ప్రవృత్తికి కారణాల) అందుచేత మోక్షేచ్చ గలవాడు 
ఆ రాగద్వేషాలతో శూన్యములైన (శోత్రాదీంద్రియాలచేత, శప్పనిసరిగా అనుభవించవలసిన 
విషయాలను మాత్రమే,చరన్‌ = గ్రహిస్తూ, ఆత్మవశ్యైః = తనకు వశమైన (ఇంద్రియాలతో), 
విధేయాత్మా = తన ఇచ్చ ప్రకారం విధేయమైన (లొంగఉన్న) అంతఃకరణం కలవాడై, 
ప్రసాదాన్ని పొందుతాడు.(ప్రసాదం అనగా ప్రసన్నత్వం స్వస్థుడై ఉండుట, (సుఖాత్మక మైన 
తన అసలు స్వభావం ఏదో దానిలో ఉండుట). 
భా.అ.ప్ర. :- “చరన్‌” అనే పదానికి “తిరస్మరించి ఉంటూ” అని శ్రీరామానుజా 
చార్యులు వ్రాసిన అర్థం అయుక్తం. చరధాతువుకు అలాంటి అర్ధం ఏదీ లేదు. “ఇక్కడ చర 
ధాతువునకు ఆక్రమణరూపమైన గమనం లేదా భక్షణం కోసంచేసే సంహారం అని అర్ధం. 
అందుచేత తిరస్కరించడం అనే అర్థం లభిస్తుంది” అని వేదాంతదేశికులు చెప్పినది కూడ 
*సార మైనది. ఎందువల్ల ననగా గమనానికి, ఆక్రమణానికీ చాలా భేదం ఉంది. పొందుట 
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ఆక్రమించుట అనే అర్థాలకు ఏదో విధంగా భేదం లేదనుకొన్నా “ఆక్రమణంి నుంచి 
తిరస్కారం” అనే అర్ధం లభించదు. భక్షణసంహారములకు భేదం ఉంది. భక్షణం హింసాత్మకం 
కాదు;సంహారమైతే హింసాత్మకం. భక్షణం హింసాత్మకం అని అంగీకరించినాకూడ అది 
తిరస్మారరూపం కాదు.భక్షణం అనగా అనుభవించడం, తిరస్మారం అంటే అనాదరం. 
అది అనుభవించకపోవడమే అవుతుంది. “అన్నాన్ని తిరస్కరించి భక్ష్యాలను తింటున్నాడు” 
ఇత్యాది ప్రయోగాలు ప్రసిద్ధంగా ఉన్నాయి కదా? అందుచేత చర ధాతువుకు తిరస్మరించడం 
అనే అర్థం ఉందనడానికి ప్రమాణం ఏదీ లేదు. (భా. అ. ప్ర. పే.96) 64 

భాష్యమ్‌ 

ప్రసాదే సతి కిం స్యాత్‌ ఇతి? ఉచ్యతే - 
మూ. ప్రసాదే సర్వదుఃఖానాం హానిరస్యోపజాయతే, 

ప్రసన్నచేతసో హ్యాశు బుద్ధిః పర్యవతిష్టతే. 65 

బాలానందిని 

ప్రసాదే ఇతి:- ప్రసాదం కలుగుతే ఏమి జరుగుతుంది?చెప్పబడుచున్నది- 

'ప్ర.అ. ప్రసాదే ఇతి:- అస్య = వీనికి, ప్రసాదే = ప్రసాదం కలగగా, సర్వదుఃఖా 
నామ్‌ = సమస్త దుఃఖములయొక్క హానిః = నాశము, ఉపజాయతే = కలుగును. ప్రసన్న 
చేతసః = ప్రసన్నమైన చిత్తం కలవానియొక్క బుద్ధిః = బుద్ధి, ఆశు = శీఘ్రంగా, పర్యవ 
తిష్టతే హి = స్థిరంగా నిలిచి ఉంటుంది కదా? 

భాష్యమ్‌ 

ప్రసాద ఇతి:- ప్రసాదే సర్వదుఃఖానామ్‌ ఆధ్యాత్మికాదీనాం హానిః వినాశః 
అస్య యతేః ఉపజయాతే. కిం చ ప్రసన్నచేతసః స్వస్థాన్తఃకరణస్య హి యస్మాత్‌ ఆశు 
శీఘ్రం బుద్ధిః పర్యవతిష్టతే,ఆకాశమివ పరి సమన్హాత్‌,అవతిష్టతే ఆత్మస్వరూషేణైవ 
నిశ్చలీభవతి ఇత్యర్థః. ఏవం ప్రసన్నచేతసః అవస్థితబుద్దేః కృతకృత్యతా యతః తస్మాత్‌ 
రాగద్వేషవియుక్తెః ఇన్దియెః శా(స్రావిరుద్దేషు అవర్జనీయేషు యుక్తః సమాచరేత్‌ 
ఇత్యర్థః. 65 

బాలానందిని 

ప్రసాదే ఇతి: ప్రసాదం కలగగా ఈ యతియొక్క ఆధ్యాత్మికాదిసమస్తదుఃఖాలు 
నశిస్తాయి. మరొక విషయ మేమనగా-(ప్రసన్నచేతస్సుడైనవాని,స్వస్టమైన అంతఃకరణం 
కలవాని, బుద్ధి శీఘ్రంగా, నిలకడతో ఉంటుంది కదా?ఆకాశం వలె అంతటా ఆత్మస్వరూపం 
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తోనే నిశ్చలం అవుతుంది అని అర్ధం. ఈ విధంగా స్థిరమైన బుద్ది కలవాడే కృతకృత్యు 
దవుతాడు గాన రాగద్వేషాలు లేని ఇంద్రియాలతో శాస్రవిరుద్ధాలు కాని,తప్పని సరియైన 
విషయాల యందు యుక్తుడై (ఇంద్రియాలతో వాటిని గ్రహిస్తూ వాటి విషయంలో పారవశ్యం 
చెందక) ప్రవర్తించాలి అని (రెండు శ్లోకాలలో) (ప్రతిపాదించబడిన విషయం. 


భాష్యమ్‌ 

సేయం ప్రసన్నతా స్తూయతే - 
మూ నాస్తి బుద్ధిరయుక్తస్య న చాయుక్తస్య భావనా, 

న చాభావయతః శాన్తిరశాన్తస్య కుతః సుఖమ్‌. 66 

బాలానందిని 

సా ఇతి:- ఈ (ప్రసన్నత్వం స్తుతించబడుచున్నది - 

ప్ర-అ. నాస్తీతి;- అయుక్తస్య = అంతఃకరణంయొక్క నిలకడలేనివానికి, బుద్ధిః = 
బుద్ధి, న అస్తి = లేదు.అయుక్తస్య = అయుక్తునికి, భావనా = ఆత్మజ్ఞానం విషయంలో 
పట్టుదల, న చ = లేదు. అభావయతః = భావించనివానికి (భావన లేనివానికి), శాన్తిః = 
శాంతి, న చ = లేదు. అశాన్తస్య = శాంతుడు కానివానికి, సుఖమ్‌ = సుఖము, కుతః = 
ఎట్లు? 

ఖాష్యమ్‌ 

నాస్తీతి :- నాస్తి న విద్యతే, న భవతి ఇత్యర్థః. బుద్ధిః ఆత్మస్వరూపవిషయా, 
అయుక్తస్య అసమాహితాన్తఃకరణన్య. న చ అస్తి అయుక్తస్య భావనా ఆత్మజ్ఞానాభిని 
వేశుతథా న చ అస్తి అభావయతః ఆత్మజ్ఞానాభినివేశమ్‌ అకుర్వతః,శాన్తిః ఉప 
శమ అశాన్తస్య కుతః సుఖమ్‌? ఇన్టియాణాం హి విషయసేవాతృష్టాతః నివృత్తిః 
యా తత్సుఖం,న విషయవిషయా తృష్టా;దుఃఖమేవ హి సా.న తృష్టాయాం సత్యాం 
సుఖస్య గన్టమాత్రమపి ఉపపద్యతే ఇత్యర్థః. 66 

బాలానందిని 

నాస్తీతి :- నాస్తి = లేదు;కలగదు అని అర్ధం. బుద్ధిః = ఆత్మస్వరూపం విషయంగా 
గల(ఆత్మస్వరూపాన్ని గూర్చినుబుద్ధి,అయుక్తస్య=ఏకాగ్రమైన అంతఃకరణం లేనివానికి. 
అయుక్తునికి భావన కూడ,ఆత్మజ్ఞానం విషయంలో పట్టుదల కూడ ఉండదు.అట్లే ఆత్మజ్ఞానం 
విషయంలో పట్టుదల వహించనివానికి ఉపశమం ఉండదు.అశాంతునికి సుఖం ఎలా 
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లభిస్తుంది?విషయాలను సేవించా లనే తృష్ణనుండి,తీవమైన కోరికనుండి,ఇం(ద్రియాలు 
నివర్తించడమే సుఖం;అంతే కాని విషయాలను గూర్చిన తృష్ణ సుఖం కాదు.అది దుఃఖమే. 
ఆ తృష్ణ ఉన్నంతవరకు సుఖలేశం కూడ ఉండడం సభవం కాదు కదా అని అర్ధం. 66 
భాష్యమ్‌ 

అయుక్తస్య కస్మాత్‌ బుద్ధిః నాస్తి ఇత్సిఉచ్యతే - 
మూ. ఇన్టియాణాం హి చరతాం యన్మనోఇ_నువిధీయతే 

తదస్య హరతి ప్రజ్ఞాం వాయుర్నావమివామ్శసి. 67 

బాలానందిని 

అయుక్తస్యేతి:- అంతఃకరణకు ఏకాగ్రత లేనివానికి బుద్ధి ఎందువల్ల ఉండదు? 
చెప్పబడుచున్నది - 

ఇస్టియాణామితి:- ఇన్టియాణామ్‌ = ఇంద్రియాలు, చరతామ్‌ = తమ తమ 
విషయాల వైపు సంచిరిస్తూండగా, యత్‌ = ఏ, మనః = మనస్సు, అనువిధీయతే = వాటి 
వెనుకనే తిరుగుతూ ఉంటుందో, తత్‌ = అది, వాయుః = గాలి, అమృసి = నీటిలో,నావమ్‌ 
ఇవ = నావను వలె,అస్య =వీనియొక్క ప్రజ్ఞామ్‌ = ప్రజ్ఞను, హరతి హి = హరించును 
కదా? 

భాష్యమ్‌ 

ఇ(న్రియాణామితి:- ఇన్ద్రియాణాం, హి యస్మాత్‌,చరతాం . స్వస్వవిషయేషు 
ప్రవర్తమానానాం యత్‌ మనః,అనువిధీయతే అనుప్రవర్తతే,తత్‌ ఇన్టియవిషయ 
వికల్పనేన ప్రవృత్తం మనః, అస్య యతేః, హరతి, ప్రజ్ఞామ్‌ ఆత్మానాత్మవివేకజాం 
నాశయతి.కథమ్‌? వాయుః నావమ్‌ ఇవ, అమృసి ఉదకే.జిగమిషతాం సాంయాత్రి 
కాణాం మార్దాత్‌ ఉద్ధృత్య ఉన్మార్లే యథా వాయుః నావం ప్రవర్తయతి ఏవమ్‌ 
ఆత్మవిషయాం ప్రజ్ఞాం హృత్వా మనః అన్యవిషయాం కరోతి. 67 

బాలానందిని 

ఇస్ట్రయాణామితి: - హి = ఎందువలన, ఇంద్రియాలు తమ తమ విషయాల వైపు 
(ప్రవర్తిస్తుండగా ఏ మనస్సు ఆ ఇంద్రియాలను అనుసరించి ప్రవర్తిస్తుందో, ఇంద్రియాల 
విషయాలను గూర్చి ఆలోచన చేయడంలో ప్రవర్తించే ఆ మనస్సు, అస్య = ఈ యతియొక్క, 
(ప్రజ్ఞను, ఆత్మానాత్మవివేకంవల్ల కలిగిన బుద్ధిని,నశింపచేస్తుంది. ఎట్లు? వాయువు నీటిలో 
ఉన్న నావను వలె.ఓడల వర్తకులు ఏ మార్గాన వెళ్లా లని అనుకొంటారో ఆ మార్గం నుండి 
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వాళ్ళ ఓడను తప్పించి, వాయువు ఏ విధంగా మరొక మార్గంలోనికి తీసికొనిపోతుందో,అదే 
విధంగా మనసు ఆత్మను గూర్చి ప్రవర్తిస్తూన్న ప్రజ్ఞను దానినుండి తప్పించి విషయాల 
వైపు త్రిప్పుతుంది. 67 
ఖాష్యమ్‌ 
“యతతో హ్యపి”(2. 60ఇతి ఉపన్యస్తస్య అర్ధస్య అనేకధా ఉపపత్తిమ్‌ ఉక్త్వా 
తం చ అర్ధమ్‌ ఉపపాద్య ఉపసంహరతి - 
మూ. తస్మాద్యస్య మహాబాహో నిగ్భహీతాని సర్వశః, 
ఇన్ధియాణీ స్రియార్థేభ్యస్తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 68 
బాలానందిని 
“యతతో హ్యపి”అనే శ్లోకంలో చెప్పిన అర్థానికి అనేకవిధాలుగా ఉపపత్తి (సమర్థక 
ములైన యుక్తులు) చెప్పి ఆ అర్థాన్ని సమర్థించి ఉపసంహరిస్తున్నాడు - 
ప్ర.అ. తస్మాదితి: మహాబాహో = ఓ! మహాబాహూ ! తస్మాత్‌ = అందువలన, 
యస్య = ఎవనియొక్క ఇన్టియాణి = ఇంద్రియాలు, సర్వశః = అన్నివిధాలా, ఇన్దియార్థేభ్యః 
= ఇంద్రియాల విషయాలనుండి. నిగ్భహీతాని = నిగ్రహించబడినవో,తస్య = వానియొక్క 
ప్రజ్ఞా = ప్రజ్ఞ, ప్రతిష్టితా = స్థిరంగా నిలిచి ఉంటుంది. 
భాష్యమ్‌ 
ఇన్టియాణాం ప్రవృత్తౌ దోషః ఉపపాదితః యస్నాత్‌,తస్మాత్‌్‌ యస్య యతేః 
హే! మహాబాహో!నిగ్భృహీతాని సర్వశః సర్వ(ప్రకారైః మానసాదిభేదైః, ఇన్టియాణి 
ఇన్దియ్తర్థేభ్యః శబ్దాదిభ్యః తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా. 68 
బాలానందిని 
ఇన్రియాణామితి:- తస్మాత్‌ = ఇంద్రియాలు స్వేచ్చగా ప్రవర్తిస్తే కలిగే దోషం 
ఎందువల్ల ఉపపాదించబడిందో అందువల్ల,ఎవని ఇం(ద్రియాలు శబ్దాదులైన ఇంద్రియార్జాల 
నుండి, సర్వశః = అన్ని విధాలా, అనగా మానసిక - వాచిక - కాయిక క్రియలు అన్నింటి 
నుండీ, మరల్చబడతాయో అతని ప్రజ్ఞ స్థిరంగా ఉంటుంది. 68 
భాష్యమ్‌ 
యోఇ_యం లౌకికః వైదికః చ వ్యవహారః సః ఉత్పన్నవివేకజ్ఞానస్య స్థిత ప్రజ్ఞస్య 
అవిద్యాకార్యత్వాత్‌ అవిద్యానివృత్తా నివర్తతే. అవిద్యాయాః చ విద్యావిరోధాత్‌ నివృత్తిః 
ఇత్యేతమ్‌ అర్ధం స్ఫుటీకుర్వన్‌ ఆహ - 
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మూ. యానిశా సర్వభూతానాం తస్యాం జాగర్తి సంయమీ, 
యస్యాం జాగ్రతి భూతాని సా నిశా పశ్యతో మునేః. 69 


బాలానందిని 


యః ఇతి:- లౌకికమూ,వైదికమూ అయిన ఏ ఈ వ్యవహారం అంతా ఉందో అది 
అవిద్యవల్ల ఏర్పడినది. వివేకజ్ఞానం కలిగిన స్థితప్రజ్ఞునికి అవిద్య తొలగిపోవడంతో ఇది 
(లౌకిక-వైదికవ్యవహారం)కూడా తొలగిపోతుంది. అవిద్య విద్యకు (జ్ఞానానికి)విరుద్ధ మైనది 
గాన అది విద్యచేత నివర్తిస్తుంది అనే విషయాన్ని స్పష్టం చేస్తూ చెపుతున్నాడు- 

ప్ర.అ. యా ఇతి :- యా = ఏది (ఏ పరమార్థతత్త్వం) సర్వభూతానామ్‌ = సర్వ 
ప్రాణులకు (అజ్ఞాను లందరికీ),నిశా = రాత్రియో, తస్యామ్‌ = దానియందు, సంయమీ = 
జితేంద్రియు డైన యోగి, జాగర్తి = మేల్మొని ఉంటాడు.యస్యామ్‌ = దేనియందు, భూతాని 
= ప్రాణులు, జాగ్రతి = మేల్కొని ఉంటాయో, సా = అది, పశ్యతః = (పరమార్థతత్వ్వాన్ని) 
చూస్తూన్న మునేః = మునికి,నిశా = రాత్రి. 

భాష్యమ్‌ 

యా నిశేతి:- యా నిశా రాత్రిః సర్వపదార్థానామ్‌ అవివేకకరీ తమఃస్వ 
భావత్వాత్‌, సర్వేషాం భూతానాం సర్వభూతానామ్‌; కిం తత్‌? పరమార్థతత్త్వం 
స్థితప్రజ్ఞస్య విషయః. యథా నక్తంచరణామ్‌ అహరేవ సత్‌ అన్యేషాం నిశా భవతి,తద్వత్‌ 
నక్తం చరస్థానీయానామ్‌ అజ్ఞానాం సర్వభూతానాం నిశేవ నిశా పరమార్ధతత్త్వమ్‌; 
అగోచర త్వాత్‌ అతద్భుద్ధీనామ్‌. తస్యాం పరమార్థతత్త్వలక్షణాయామ్‌ అజ్ఞాననిద్రాయాః 
ప్రబుద్ధః జాగర్తిసయంమీ సంయమవాన్‌ జితేన్తియః యోగీ ఇత్యర్థః. 

॥ బాలానందిని 


యా నిశేతి:-ఏది సమస్తభూతాలకు రాత్రియో,తమస్సుతో నిండిన దవడంచేత 
సర్వపదార్థాల విషయంలో అవివేకాన్ని కలిగించే రాత్రియో;అది ఏమిటి ?స్థితప్రజ్ఞునికి విషయ 
మైన పరమార్ధతత్త్వం.పగలు అందరికీ పగలే అయినా ఏ విధంగా అది రాత్రి సంచరించే 
తిర్యస్టంతువులు మొదలైనవాటికి రాత్రి అవుతుందో అదే విధంగా పరమార్థ తత్త్వం, 
దానియందు బుద్ధి లేనివాళ్లకు గోచరం కాదు గాన నక్తంచరులవంటి వారైన, అజ్ఞానులైన 
సర్వభూతాలకూ, సకలజనులకూ,రాత్రివంటిది. పరమార్ధతత్త్వంరూప మైన దాని యందు, 
అజ్ఞాననిద్రనుండి మేల్కొన్న నంయమి,సంయమం ఉన్నవాడు, జితేంద్రియు డైన 
యోగి,మేల్మొని ఉంటాడు. (“అన్యేషామ్‌ అహరేవ సత్‌ నక్తంచరాణాం నిశా భవతి”అని 
భాష్యవాక్యాన్వయం). 
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యస్యాం గ్రాహ్యగ్రాహకభేదలక్షణూయామ్‌ అవిద్యానిశాయాం ప్రసుష్తాన్యేవ 
భూతాని జాగ్రతి ఇతి ఉచ్యన్తే(తే(యస్యాం)నిశాయాం ప్రసుప్తా ఇవ స్వప్పదృశః, 
సా,నిశా, అవిద్యారూపత్వాత్‌,పరమార్థతత్త్వం పశ్యతః మునేః.అతః కర్మాణి 
అవిద్యావస్థాయామేవ చోద్యన్తే న విద్యావస్థాయామ్‌. విద్యాయాం హి సత్యామ్‌, ఉదితే 
సవితరి శార్వరమ్‌ ఇవ తమః,ప్రణాశమ్‌ ఉపగచ్చతి అవిద్యా. ప్రాక్‌ వివేకోత్పత్తేః 
అవిద్యా ప్రమాణబుద్ద్వా గృహ్యమాణా క్రియాకారకఫలభేదరూపా సతీ సర్వకర్మ 
హేతుత్వం ప్రతిపద్యతే.న అప్రమాణబుద్ద్వ్వా గృహ్యమాణాయాః కర్మహేతుత్వో 
పపత్తిః. “ప్రమాణభూతేన వేదేన మమ చోదితం కర్తవ్యం కర్మ”ఇతి హి కర్మణి కర్తా 
ప్రవర్తతే,న అవిద్యామాత్రమ్‌ ఇదం సర్వం నిశా ఇవ ఇతి జానన్‌. 


బాలానందిని 


యస్యామితి: -తెలియదగినది,తెలుసుకొనేది అనే భేదమే లక్షణంగా గల అవిద్య 
అనే ఏ రాత్రియందు,నిద్రపోతూనే ఉన్నా కూడ భూతాలు,రాత్రి నిద్రపోతూ స్వప్నం చూచేవాళ్ల 
వలె,మెలకువగా ఉన్నారు అని చెప్పబడుచున్నారో,అది అవిద్యారూపం అవడంచేత,పరమార్ధ 
తత్వాన్ని చూస్తూన్న మునికి రాత్రియే.అందువల్ల కర్మలు అవిద్యావస్థలోనే విధించబడు 
చున్నాయి కాని విద్యావస్థలో కాదు. విద్య(జ్ఞానం) కలిగినప్పుడు,సూర్యు డుదయించగానే 
రాత్రికి సంబంధించిన చీకటి తొలగిపోయి నట్లు,అవిద్య నశిస్తుంది. విద్య పుట్టడానికి (జ్ఞానం 
కలగడానికి) ముందు, (క్రియలు, క్రియాసాధనాలు,వాటి ఫలాలు-వీటి భేదా లనే స్వరూపంలో 
ఉన్న అవిద్య (ప్రమాణంగా గ్రహించబడుచున్నంతవరకు సర్వకర్మలకు హేతువు 
అవుతుంది. ఇది (ఈ అవిద్యాస్థితి) ప్రమాణం కాదు అని గ్రహించబడినప్పుడు ఇంక అది 
కర్మహేతువు కాజాలదు. “ప్రమాణ మైన వేదంచేత నాకు విధించబడిన కర్మను నేను చెయ్యాలి” 
అనుకొనే కర్తయే కదా కర్మ చేయడానికి ప్రవర్తిస్తాడు? ఇదంతా,రాకత్రి వలె,అవిద్యామాత్రమే 
అని తెలుసుకొన్నవాడు (ప్రవర్తించడు. 

భాష్యమ్‌ 

యస్య పునః“నిశేవ అవిద్యామాత్రమ్‌ ఇదం సర్వం భేదజాతమ్‌”ఇతి జ్ఞానం 
తస్య ఆత్మజ్ఞస్య సర్వకర్మసంన్యాసే ఏవ అధికారః,న ప్రవృత్తా. తథా చ దర్శయిష్యతి- 
“తద్బుద్ధయస్తదాత్మానః” (5. 17)ఇత్యాదినా జ్ఞాననిష్టాయామ్‌ ఏవ తస్య అధికారమ్‌. 
తత్రాపి ప్రవర్తకప్రమాణాభావే ప్రవృత్యనుపపత్తిః ఇతి చేత్‌;న. స్వాత్మవిషయత్వాత్‌ 
ఆత్మజ్ఞానస్య. న హి ఆత్మనః స్వాత్మని ప్రవర్తకప్రమాణా పేక్షా;ఆత్మత్వాదేవ. తదన్తత్వాత్‌ 
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సర్వప్రమాణానాం ప్రమాణత్వస్య.న హి ఆత్మస్వరూపాధిగమే సతి పునః ప్రమాణ 
ప్రమేయవ్యవహారః సంభవతి. ప్రమాతృత్వం హి ఆత్మనః నివర్తయతి అన్యం ప్రమాణమ్‌. 
నివర్తయదేవ చ అప్రమాణీభవతి స్వప్పకాల ప్రమాణమివ ప్రబోధే.లోకే చ వస్త్వధిగమే 
'ప్రవృత్తిహేతుత్వాదర్శనాత్‌ ప్రమాణస్య. తస్మాత్‌ న ఆత్మవిదః కర్మణి అధికారః ఇతి 
సిద్ధమ్‌. 69 


బాలానందిని 

యస్యేతి:- ఈ సమస్తమైన భేదసముదాయమూ కూడ,రాత్రి వలె,అవిద్యామాత్రమే 
అనే జ్ఞానం ఎవని కైతే ఉంటుందో అట్టి ఆత్మజ్ఞానికి సంన్యాసమునందే అధికారం; ప్రవృత్తిలో 
(కర్మాచరణంలో)అధికారం లేదు.అలాంటి వానికి జ్ఞాననిష్టయందే అధికారం అని 
“తద్భుద్ధయస్తదాత్మానః” ఇత్యాదికంచేత ప్రతిపాదించనున్నాడు. 

అవ. అవిద్యను ప్రమాణ మనే బుద్ధితో చూచి నంతవరకు కర్మప్రవృత్తి ఉంటుంది; 
అది తొలగగానే, దానిని ప్రమాణంగా చూడడం మానివేయగానే, కర్మ(ప్రవృత్తి ఉండదు అని 
చెప్పిన పక్షంలో జ్ఞానం సంపాదించాలి అని విధించే ప్రమాణం లేనప్పుడు జ్ఞానం విషయంలో 
మాడత్రం ప్రవృత్తి ఎలా కలుగుతుంది అని ప్రశ్న కలగవచ్చును; అలా ఆశంకించి దానికి 
సమాధానం చెపుతున్నాడు-తత్రాపీతి: -ప్రవర్తింప చేసే ప్రమాణం లేకపోతే ఆత్మజ్ఞానం 
విషయంలో కూడ (ప్రవృత్తి కుదరదు కదా అని అనడానికి వీలు లేదుఎందువల్ల ననగా - 
ఆత్మజ్ఞానం (ఎవడు)ఆ జ్ఞానం సంపాదించవలసి ఉంటుందో)వానిదే అయిన ఆత్మ 
విషయంగా కలది;(ఆ జ్ఞానం తనను గూర్చిన జ్ఞానమే).తనను తాను తెలుసుకొనడం 
కోసం అందుకు ప్రవర్తింపచేసే మరొక ప్రమాణంయొక్క అపేక్ష ఉండదు కదా?అందుకు 
కారణం ఆ తెలియబడేది తానే అవడం. అన్ని ప్రమాణాలయొక్క ప్రమాణత్వం ఆత్మజ్ఞానంతో 
ఆగిపోతుంది. (అద్వితీయమైన )ఆత్మయొక్క స్వరూపం తెలిసిన తరువాత ఇంక ప్రమాణము, 
దానిచేత తెలియదగినది (ప్రమేయము)అనే వ్యవహారం ఉండదు కదా? (అవిద్యాకృత మైన 
భేదభావం ఉన్నంతవరకే ఇది ప్రమాణం,ఇది ప్రమేయం,ఇతడు ప్రమాత అనేవి ఉంటాయి. 
ప్రమాణాల ప్రామాణ్యం ఆత్మజ్ఞానం కలగడంతో అంత మైపోతుంది. ఆత్మజ్ఞానం కలిగిన 
తరువాత ఆ వ్యవహారం లుప్తమైపోతుంది గాన ఇంక జ్ఞానానికి విధి అనేది ఉండదు అని 
భావం). 

అవ. ప్రమాణప్రమేయాదిభావం లేకపోతే అద్వైతజ్ఞానం ఎలా ప్రమాణం అవుతుంది 
అని ఆశంకించుకొని చెపుతున్నారు- ప్రమాతృత్వమితి:- చివరిదైన ప్రమాణం అనగా 
శాస్తరూపమైన ప్రమాణం,ఆత్మయొక్క ప్రమాతృత్వాన్ని నివర్తింపచేస్తుంది. 
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వి. ప్రమేయం, తెలియదగినది అంటూ ఒకటి ఉంటే తెలుసుకొనేవాడు ప్రమాత 
అవుతాడు.వానికి ప్రమాతృత్వం ఉంటుంది. ఆత్మ స్వయం(ప్రకాశం. అది ప్రమేయం కాదు. 
అలాంటి ఆత్మస్వరూపంయొక్క సాక్షాత్మారం కలగగానే దానికంటె భిన్నమైన దై వతప్రపంచమే 
బాధితమైపోతుంది. ఈ విధంగా అన్వ(ప్రమాణ మైన శాస్త్రం బ్రహ్మాకారవృత్తిని కలిగించడం 
ద్వారా, లేదా ఆత్మస్వరూపసాక్షాత్మారం కలిగించడం ద్వారా అంతవరకు అవిద్యావస్థలో 
ఆత్మ కున్న ప్రమాతృత్వాన్ని తొలగిస్తుంది. అని భావం. 


నివర్తయదేవేతి:- మెలకువ రాగానే స్వప్పకాలంలో ఉన్న ప్రమాణం అప్రమాణం 
అయినట్లు,చివరి ప్రమాణమైన శాస్త్రం ఆత్మయొక్క ప్రమాతృత్వాన్ని నివర్తింపచేస్తూనే 
(చేయగానే)అప్రమాణం అవుతుంది. 

వి. స్వప్నంలో ఏదో (గ్రామంతరం వెళ్లి అక్కడ విషయాలను చూచినట్లు విన్నట్లు 
అనుకొంటాడు.ఆ సమయంలో ఆ విషయాలను చూచిన,విన్నచక్షుఃశోత్రాదులు ప్రమాణాలే. 
మెలకువ రాగానే ఆ ప్రమాణాల ప్రామాణ్యం తొలగిపోతుంది. అట్లే శాస్తం కూడ అంతవరకు 
ఆత్మ కున్నట్లుగా కనబడిన ప్రమాతృత్వాన్ని తొలగించి ఆ వ్యక్తికి సంబంధించినంతవరకు 
తాను కూడ అప్రమాణం అయిపోతుంది. శాస్త్రం చేసే దల్లా ద్వైతప్రపంచాన్ని నిషేధించడమే. 
ద్వైతప్రపంచం నిషేధించబడిన తరువాత ఆత్మస్వరూపం తనంతట తానే సాక్షాత్మారగోచరం 
అవుతుంది. ద్వైతనివృత్యనంతరం ఇంక ప్రవృత్తి ఉండదు. 


లోకే చేతి:- లోకంలో కూడ, వస్తువును తెలిసికొనడం జరిగిన తరవాత ప్రమాణం. 
ప్రవృత్తికి హేతువు అవడం కనబడడం లేదు కదా? అందువల్ల ఆత్మవేత్తకు కర్మయందు 
అధికారం లేదు అని సిద్ధించినది. 

వి. చక్షురాది ప్రమాణాల సహాయంతో,ఒక ఉన్న వస్తువును(ఘటాదికాన్ని౫గగ్రహించిన 
తరువాత,ఆ జ్ఞానం కలిగించడంతో ఆ ప్రమాణాలు చేయవలసిన పనులు పూర్తి అయి 
పోతాయి. ఇంక ఆ (ప్రమాణాలు ఘటంతో ఈ పని చెయ్యి, ఆ పని చెయ్యి అని ప్రేరేపించవు. 
ఇది (భాంతికల్పితసర్పాదిబాధకా లైన,ప్రమాణజనితా లైన “నాయం సర్చ్పఃి(ఇది సర్పం 
కాదు) ఇత్యాదిజ్ఞానాలలో స్పష్టంగా కనబడుతుంది. ప్రత్యక్షప్రమాణం ఇక్కడ సర్వం కాదు, 
త్రాడు” అని జ్ఞాన కలిగించింది. తరువాత “ఇది ఇలా చెయ్యి'అని ఆ ప్రమాణం ఏమీ 
చెప్పదు. లోకంలోనే ఇలా ఉన్నప్పుడు అంత్యప్రమాణమైన శాస్త్రం ఆత్మతత్వాన్ని కేవలం 
దూరం నుంచి చూపిస్తుందే కాని కర్మాదులయందు మానవుణ్ణి ప్రవర్తింపచేయదు అని 
వేరే చెప్పాలా అని భావం. 69 


ఖాష్యమ్‌ 
విదుషః త్యక్తెషణస్య స్థితప్రజ్ఞస్య యతేః ఏవ మోక్షప్రాప్తిః న తు అసంన్వాసినః 
కామకామినః ఇత్యేతమ్‌ అర్థం దృష్టాన్తేన ప్రతిపాదయిష్యన్‌ ఆహ- 
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మూ. ఆపూర్యమాణమచలప్రతిష్టం సము(ద్రమాపః ప్రవిశస్తి యద్వత్‌, 


తద్వత్మామా యం ప్రవిశన్తి సర్వే స శాస్తిమాప్నోతి న కామకామీ. 70 
బాలానందిని 


విదుషః ఇతి; - పుతైషణాదులను విడచి, స్థితప్రజ్ఞు డైన యతికే మోక్షం లభిస్తుంది 
కాని సంన్యాసికానివాడై కామములనే కోరేవానికి లభించదు అనే ఈ విషయాన్ని దృష్టాంత 
పూర్వకంగా ('పతిపాదించనున్నవాడై చెపుతున్నాడు - 


ప్ర.అ. అపూర్యమాణమితి: -ఆపూర్యమాణమ్‌ = నింపబడుచున్నదైనా కూడ, అచల 
ప్రతిష్టమ్‌ = మార్చు లేని స్థితి గల,సముద్రమ్‌=సముద్రమును,యద్వత్‌=ఏ విధంగా,ఆప: 
= జలములు, ప్రవిశన్తి=ప్రవేశిస్తాయో,తద్వత్‌=ఆ విధంగా, సర్వే=సమస్త మైన,కామా: = 
కామములు,యమ్‌ = ఎవనిని,ప్రవిశన్తి = ప్రవేశిస్తాయో, సః = అతడు, శాన్తిమ్‌ = శాంతిని, 
ఆప్నోతి = పొందును. కామకామీ = కామాలు కోరేవాడు, న = పొందడు. 

భాష్యమ్‌ 

అపూర్వేతి:- ఆ పూర్యమాణమ్‌ అద్భిఅచలప్రతిష్టమ్‌ అచలతయా ప్రతిష్టా అవస్థితిః 
యస్య తమ్‌ అచలప్రతిష్టం,సముద్రమ్‌ ఆపః సర్వతః గతాః ప్రవిశన్తి,స్వాత్మస్థమ్‌ అవి(క్రియమేవ 
సన్తం యద్వత్‌,తద్వత్‌ కామా: విషయసంనిధౌ అపి సర్వతః ఇచ్చావిశేషాః యం పురుషం, 
సముద్రమ్‌ ఇవ ఆపః అవికుర్వన్తః ప్రవిశన్తి ఆత్మన్యేవ ప్రలీయన్తే,న స్వాత్మవశం కుర్వన్తి 
సః శాస్తిం మోక్షమ్‌ ఆప్నోతి, న ఇతరః కామకామీ, కామ్యన్తే ఇతి కామాః విషయాః,తాన్‌ 
కామయితుం శీలం యస్య సః కామకామీ నైవ ప్రాప్పోతి ఇత్యర్థః 70 

బాలానందిని 


ఆపూర్వేతి :- జలములచేత నింపబడుచున్నది,అచల(ప్రతిష్టమ్‌ -అచలంగా (ప్రతిష్ట 
అనగా స్థితి దేనికో అట్టిది అయిన సముద్రాన్ని అన్నివైపులనుండి వచ్చే జలములు ఎలా 
'ప్రవేశిస్తాయో, ఎట్టి వికారాలూ లేక తాను ఎట్లు ఉండేదో అట్లే ఉన్న సముద్రాన్ని ప్రవేశిస్తాయో, 
అట్లే, విషయాలు దగ్గరగా ఉన్నా కూడ,సమస్తమైన కామాలు,అన్ని వైపులా ఉండే ఇచ్చా 
విశేషాలు, ఏ పురుషుణ్ణి,జలాలలు సముద్రంలో ఏ వికారమూ కూడ కలిగించకుండా 
ప్రవేశిచినట్లు, ఏ వికారమూ కలిగించకుండా '్రవేశిస్తాయో,అన్నీ ఆత్మలోనే లీనం 
అయిపోతాయో, వానిని(ఆ యతిని) తమకు వశుదైపోయే టట్లు చేయజాలవో,అతడే, శాంతిని, 
మోక్షమును,పొందుతాడు. అంతేనే కాని ఇతరుడు,కామకామీ -కామము లనగా కోరబడేవి; 
అనగా విషయాలు,వాటిని కోరే స్వభావం కలవాడు కామకామి. అట్టివాడు పొందడు అని 
అర్ధం. 70 
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భాష్యమ్‌ 

యస్మాదేవం తస్మాత్‌ - 
మూ. విహాయ కామాన్యః సర్వాన్‌ పుమాంశ్చరతి నిఃసృహః, 

నిర్మమో నిరహంకారః స శాన్తిమధిగచ్చతి. 71 

బాలానందిని 

యస్మాదితి:- ఇది ఇలాగ కావున - 

ప్ర._అ. విహాయేతి:- యః పుమాన్‌ = ఏ పురుషుడు, కామాన్‌ = కామాలను, 
విహాయ = విడచి,నిఃస్పృహః = ఆశ లేనివాడై, నిర్మమః=మమకారం లేనివాడై, నిరహంకారః 


= అహంకారం లేనివాడై, చరతి = సంచరిస్తాడో(జీవనయాత్ర చేస్తాడో), సః = అతడు, శాన్తిమ్‌ 
= శాంతిని, అధిగచ్చతి = పొందును. 
భాష్యమ్‌ 

వివహాయేతి:- విహాయ పరిత్యజ్య,కామాన్‌,యః సంన్యాసీ,పుమాన్‌, సర్వాన్‌ 
అశేషతః కార్హ్యేన,చరతి జీవనమాడ్రచేప్టాశేషః పర్యటతి ఇత్యర్థః. నిఃస్పృహః- శరీర 
జీవనమాత్రేఐ_పి నిర్ణతా స్పృహా యస్య సః నిస్పృహ: సన్‌,నిర్మమః శరీరజీవనమాత్రా 
క్షిప్త్రపరిగ్రహే అపి'ిమమ ఇదమ్‌” ఇతి అభినివేశవర్దితః,నిరహంకారః విద్యావత్తాది 
నిమిత్తాత్మసంభావనారహితః ఇత్యర్థః. సః ఏవంభూతః స్థితప్రజ్ఞః (బ్రిహ్మవిత్‌, శాన్తిం 
సర్వసంసారదుఃఖోపరమలక్షణాం నిర్వాణాఖ్యామ్‌ అధిగచ్చతి ప్రాప్నోతి. బ్రహ్మభూతః 
భవతి ఇత్యర్థః. 71 

బాలానందిని 

విహాయేతి:- సంన్యాసి యైన ఏ పురుషుడు సమస్త మైన కామాలను పూర్తిగా 
విడచి సంచరిస్తాడో అని అర్ధం; నిస్పృహ: -శరీరం జీవించి ఉండడంలో కూడ స్పృహ 
(ఆసక్తిఎవనికి పోయినదో అట్టివాడై నిర్మమః- కూడబెట్టుకొనిన శరీరజీవనంకోసం మాత్రమే 
అవసరమైనవాటి విషయంలో కూడ “ఇది నాది'అనే పట్టుదల లేనివాడు;నిరహం కారః 
-విద్యావంతుడై ఉండడం మొదలైనవాటివల్ల కలిగే “నేను చాలా గొప్పవాడను”అనే 
అహంకారం లేనివాడు అని అర్ధం. సః=ఇట్టి స్థితప్రజ్ఞు డైన |బ్రహ్మవేత్త, శాన్తిమ్‌-సమస్తమైన 
సంసారదుఃఖములు నశించడం అనే లక్షణం గల'నిర్వాణం'అని చెప్పబడే స్థితిని,పాందు 
తాడు.(బ్రహ్మస్వరూపు డవుతాడు అని అరం. 71 
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ఖాష్యమ్‌ 
సెషా జ్ఞాననిష్టా స్తూయతే - 
మూ. ఏషా బ్రాహ్మీ స్థితి: పార్థ నైనాం ప్రాప్య వముహ్యతి, 
స్థిత్స్వా౭_ స్యామన్తకాలేఇ_పి బ్రహ్మనిర్వాణమృచ్చతి. 72 
ఇతి శ్రీమహాభారతే శతసాహస్ర్యాం సంహితాయాం వైయాసిక్యాం భీష్మపర్వణి 
శ్రీమద్భగవద్గీతాసు ఉపనిషత్సు బ్రహ్మవిద్యాయాం యోగశాస్తే శ్రీకృష్ణార్దున 
సంవాదే సాంఖ్యయోగో నామ ద్వితీయః అధ్యాయః. 
బాలానందిని 
సైషా ఇతి:- అట్టి ఈ జ్ఞాననిష్ట స్తుతింపబడుచున్నది - 
ప్ర_అ. ఏషా ఇతి:- పార్థ = అర్జునా, ఏషా = ఇది, (బ్రాహ్మీ = (బిహ్మయందు 
ఏర్పడే, స్థితిః = స్థితి, ఏనామ్‌ = దీనిని, ప్రాప్య = పొంది, న విముహ్యతి = మోహం 
చెందడు. అస్యామ్‌ = ఈ (బ్రాహ్మ స్థితియందు, అన్తకాలే£_ పి = మరణసమయంలో నైనా, 
స్థిత్వా = ఉండి, (బ్రహ్మనిర్వాణమ్‌ = బ్రహ్మరూప మైన మోక్షాన్ని బుచ్చతి = పొందుతాడు. 
భాష్యమ్‌ 
వషా బ్రాహ్మీతి :- ఏషా యథోక్తా బ్రాహ్మీ బ్రహ్మణి భవా ఇయం స్థితిః, 
సర్వం కర్మ సంన్యస్య (బ్రిహ్మరూషేణావ అవస్థానమ్‌ ఇత్యేతత్‌. హే పార్థ న ఏనాం 
స్థితిం, ప్రాప్య లబ్బ్వాన విముహ్యతి న మోహం ప్రాప్నోతి. స్థిత్వా అస్యాం స్థితౌ బ్రాహ్వ్యాం 
యథోక్తాయామ్‌,అన్తకాలే2_ పి అన్తే వయస్యపి, (బ్రహ్మనిర్వాణం (బ్రహ్మనిర్వృతిం, 
మోక్షమ్‌, బుచ్చతి గచ్చతి.కిము వక్తవ్యం (బ్రహ్మచర్యాదేవ సంన్యస్య యావజ్జీవం 
యో బ్రహ్మణ్యేవ అవతిష్టతే స బ్రహ్మనిర్వాణమ్‌ బుచ్చతీతి? 72 
ఇతి శ్రీ మతరమహం స పరివ్రాజకాచార్య గోవిన్షభగవత్పూజ్యపాదశిష్య 
శ్రీమచ్చృజ్యరభగవతః కృతౌ శ్రీమద్భగవద్గీతాభాష్యే 
ద్వితీయ: అధ్యాయః 
ఖాలానందిని 
ఏషా బ్రాహ్మీతి:- ఏషా = ఇంతవరకు చెప్పబడినది, బ్రాహ్మీ = బ్రహ్మయందు 
కలిగే, స్థితి. సర్వకర్మలను సంన్యసించి బ్రహ్మరూపంలో ఉండడం అనేది అని అర్థం. అర్జునా! 
ఈ స్థితిని పొంది(ఇక)మోహం చెందడు. అన్తకాలమునందైనను,చివరి వయస్సులో నైనా, 
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ఇంతవరకు చెప్పిన ఈ బ్రాహ్మస్థితిలో ఉండి(ఉన్నవాడు)౫బ్రహ్మనిర్వాణమును, బ్రహ్మసుఖమును, 
మోక్షమును పొందుతాడు. బ్రహ్మచర్యంనుండే సంన్యసించి యావజ్జీవం బ్రహ్మయందు ఉండే 
వాడు బ్రహ్మనిర్వాణం పొందుతా డని వేరే చెప్పవలెనా? 72 
“బాలానందిని”అను శ్రీ శాంకరభగవద్గీతాభాష్యాంధ్రవ్యాభ్యానంలో 
ద్వితీయాధ్యాయం 
సమాప్తం. 


ఆధ తృతీయ౭ అధ్యాయః 
భాప్యమ్‌ 

శాస్ర్రస్య ప్రవృత్తి(నివృత్తి) విషయభూతే ద్వే బుద్ధీ భగవతా నిర్దిష్టే సాంఖ్యే 
బుద్ధిః, యోగే బుద్ధిః ఇతి చ.తత్ర “ప్రజహాతి యదా కామాన్‌'(2. 55)ఇత్యారభ్య ఆ 
అధ్యాయపరిసమాప్తేః సాంఖ్యబుద్య్యాశితానాం సంన్యాసం కర్తవ్యమ్‌ ఉక్త్వా తేషాం 
తన్నిష్టతయైవ చ కృతార్థతా ఉక్తా “ఏషా బ్రాహ్మీ స్థితిః”(2. 72)ఇతి. అర్జ్దనాయ చ 
“కర్మణ్యేవాధికారస్తే”...“మా తే సంగో౭_స్త్వకర్మ్శణి”(2. 47)ఆతి కర్మైవ కర్తవ్యమ్‌ 
ఉక్తవాన్‌ యోగబుద్ధిమ్‌ ఆ(్రిత్య,న తతః ఏవ (శ్రేయఃప్రాప్తిమ్‌ ఉక్తవాన్‌. 

బాలానందిని 

శాస్ర్రస్యేతి:- శాస్త్రం ప్రవర్తించడానికి విషయా లైన (ఏ విషయాలను బోధించడానికై 
శాస్త్రం ప్రవర్తిస్తుందో అట్టి) రెండు బుద్దులు,సాంఖమునందు బుద్ధియోగమునందు బుద్ధి 
అనేవి, భగవంతునిచేత ప్రతిపాదించబడ్డాయి. వాటిలో - “ప్రజహాతి యదా కామాన్‌”అని 
ప్రారంభించి అధ్యాయం చివరివరకు సాంఖ్యబుద్ధిని ఆశ్రయించినాళ్లు సంన్యాసమునే 
చెయ్యాలి అని చెప్పి, వాళ్లు సాంఖ్యబుద్ధినిష్టులై ఉంటే చాలు, దానిచేతనే కృతార్థు లవుతారు 
అని “ఏషా బ్రాహ్మీ స్థితివొఅనే శ్లోకంలో చెప్పబడింది. అయితే “కర్మణ్యేవాధికారస్తే... మా 
తే సంగో౭_స్వ్వకర్మణి” అని అంటూ అర్జునుడు మాత్రం యోగబుద్ధి నాశ్రయించి కర్మయే 
చెయ్యాలి అని (భగవంతుడు) చెప్పాడు. అయితే దానివల్లనే శ్రేయస్సు లభిస్తుంది అని 
మాత్రం చెప్పలేదు. 

భాష్యమ్‌ 

తదేతత్‌ ఆలక్ష్య పర్యాకులబుద్ధిః అర్జునః ఉవాచ-కథం భక్తాయ శ్రేయోరినే 
యత్‌ సాక్షాత్‌ శ్రేయఃసాధనం సాంఖ్యబుద్ధినిష్టాం శ్రావయిళ్వా మాం కర్మణి దృష్టానే 
కానర్ధ్థయుక్తే పారంపర్యేణాపి అనైకాన్నికశ్రేయఃప్రాప్తిఫలే సియుజ్య్యాత్‌ ఇతి యుక్తః 


